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पुःरनस्काऱर 


माझे दीर्घकालीन लेखणीमित्र, गोमंतकातील नांवाजलेले कथालेखक, 
श्री. पु. शि. नार्वेकर यांच्या महाभारतविषयक व्यासंगपूर्ण ललित लेखांचा संग्रह 
पुस्तकरुपानें प्रकाशित होत आहे याबद्दल मला आनंद होतो. 

महाभारताला भारतीय जीवनांत अति महत्वाचे स्थान असून, या प्रचंड 
महाकाव्यानें आसेतुहिमाचल भारतवासीयांच्या मनावर शतकानुशतके खोल 
प्रभाव पाडला आहे. वेदोपनिषदांना आमच्या संस्कृतीचा मूलाधार म्हटलें, तर 
रामायण व महाभारत हीं त्या सनातन वृक्षाची अमृतफळें म्हणण्यास हरकत 
नसावी. भारतवर्षावर गेल्या कांही शतकांत विविध घोर (किंबहुना अघोर) 
संकटें आलीं, अमानुष छळ सोसावा लागला, भीषण राजकीयच नव्हे तर 
सांस्कृतिक आक्रमणेंही झालीं, पण भारतीयांनी रामायण महाभारताला सोडलें 
नाहीं. 

अशा या महाभारतावर साहजिकच अन्य अनेकानेक भाषांप्रमाणे 
मराठींतही विविध चर्चात्मक ग्रंथ लिहिले गेले आहेत. पण खेदाची गोष्ट अशी कीं, 
नार्वेकर रास्तपणें तक्रार करतात त्याप्रमाणें (ए. २ ४) अलीकडे “महाभारतांतील 
ज्या व्यक्तिरेखांनी जनमानसांत आदरणीय स्थान मिळविलेलें आहे त्यांचे 
विकृतिकरणा, बज्या व्यक्तिरेखा तिरस्करणीय मानल्या गेल्या त्यांचे उदात्तीकरण 
करण्याची एक नवी लाट साहित्यांत आलेली आहे.” याचें निराकरण करण्याच्या 
विशेष उद्देशानें त्यांनी हे लेख लिहिले असून, महाभारतांतील प्रमुख स्त्रीपुरुष 
व्यक्तींच्या मनोभूमिकेचें व कृतींचे आपले विस्तृत विवेचन वाचकांसमोर ठेवलें 
आहे. 

या लेखसंग्रहांत नार्वेकरांनी महाभारतांतील पात्रांविषयीं प्रसृत केले 
जाणारे कांही निराधार भ्रम दूर केले आहेत. या संदर्भात ते लिहितात (पृ. २७) 
'मूळ महाभारतापेक्षा प्रादेशिक भाषांतील महाभारत कथाच लोकांच्या जास्त 
परिचयाच्या असतात”, आणि त्यामुळेही कधीकधी महाभारतांतील प्रसंगांविषयीं 
विपर्यस्त धारणा व्यक्त होतात. याचें एक उदाहरण म्हणून ते लिहितात की, 
पांडवांच्या राजसूययज्ञप्रसंगी मयसभाभवनांत फिरत असतांना दुर्योधनाची 
झालेली फजीती पाहून. टौपदी उपहासानें हसली, आणि तिनें ‘आंधळ्या बापाचा 
आंधळा पुत्र' असे हेटाळणीचे उद्गार काढले, (व त्यांतून भावी भयानक 
महायुध्दाची ठिणगी पडली) हा कांही लेखकांचा आरोप निराधार असून “मूळ 


महाभारतांत ही कथा नाही.” महाभारताची नायिका द्रौपदीच्या सात्त्विक 
स्वभावाचें वास्तविक मूल्यांकन (आणि कुरुक्षेत्रावरील युध्दामागील वास्तविक 
कारणांचे विवेचन) करण्यासाठीं नार्वेकरांनी केलेले हें स्पष्टीकरण महत्त्वाचें 
आहे. (युधिष्ठिराने द्रोणवधप्रसंगीं 'नरो वा कुंजरो वा' असे शब्द उच्चारले, आणि 
भीमानें दुःशासनवध केल्यावर त्याच्या रक्तानें द्रौपदीची वेणी घातली, या प्रचलित 
कथांवरही मूळ महाभारताच्या संदर्भांत विचार व्हावा असें जाता जाता येथें 
सुचवावेसें वाटते.) 

नार्वेकरांनी कांही स्थळीं व्यक्तिरेखाचित्रणाचा समारोप मार्मिक सूत्ररुपांत 
केला आहे. श्रीकृष्ण व ट्रौपदी यांचा परस्पर सूक्ष्म भावनिक स्नेहसंबंध ते या 
मोजक्या पण अतिशय बोलक्या शब्दांत दिग्दर्शित करतात. (पृ. २ ०) “नात्याने 
वहिनी, पण सख्ख्या बहिणीसाठींही कोणी करणार नाही तें श्रीकृष्णाने 
द्रौपदीसाठी केलें". समग्र महाभारतांतील श्रीकृष्णाची भूमिका पुढील सूत्ररुपांत 
समर्पकपणें व्यक्त केली आहे, (पृ. २२) “श्रीकृष्ण हा त्याचा नायक नसला तरी 
त्याचे स्थान त्याहून उंच आहे. तो महाभारताचा अधिनायक आहे.” कर्णाच्या 
ठायीं कांहीं चांगले गुण होते, व त्याच्यावर कांही बाबतींत सामाजिक अन्याय 
झाला, हें ान्य करूनही त्याच्या “अर्जुनाशीं असलेल्या स्पर्धेमुळे तो पांडवांचा 
सतत द्वेष करीत राहिला ब त्या द्वेषांमुळें तिरस्करणीय वर्तन त्याच्याकडून होत 
राहिलें" हा नार्वेकरांचा निष्कर्ष (पृ. ७४) कर्णचारित्र्याची सार्थक चर्चा 
करणार्‍यांनी ध्यानांत घ्यावा. द्रौपदीवस्त्रहरणाच्या अति करुण ब दारुण प्रसंगीं 
कर्णानें अत्यंत असभ्य, किंबहुना अधम, वर्तन केलें असतांही त्याचें एकूण 
व्यक्तित्व श्रेष्ठ म्हणणार्‍्यांचा श्री. नार्वेकरांनी साधार सडेतोड परामर्श घेतला 
आहे. 

महाभारत कथानकाच्या जिज्ञासू मराठी वाचकवर्गाला हें 'द्यूतचक्र' 
पुस्तक आकर्षित करील व महाभारतांतील पात्रांविषयीं गंभीर यथार्थ विचारमंथनाला 
प्रेरणा देईल, असा विश्र्वास मी व्यक्त करतो. 


- ग. वा. कवीश्वर 


३४ जानकीनगर 
इंदोर- १ (मध्य प्रदेश) 
१४ जानेवारी १९९४ मकरसंक्रांत 


VII 


मनोराल 


'या पुढच्या काळांत भारतीय लोकजीवनामध्ये कोणते नवे प्रवाह 
शिरणार आहेत हें सांगणें कठीण असलें तरी गेली दोन अडीच हजार वर्षे 
ज्या दोन ग्रंथांच्या प्रभावाखाली भारतीय जीवन पार पडले त्यापैकी एक ग्रंथ 
रामायण असून दुसरा ग्रंथ 'महाभारत' आहे.' - प्रा. न. र. फाटक 


दूरदर्शनवर श्री. बी. आर. चोप्रांचे 'महाभारत' चालू होते त्यावेळी 
मी त्या मालिकेवर दैनिक नवप्रभा' च्या रविवार आवृत्तितून लिहीत होतो. 
'नवप्रभा' चे संपादक श्री. सुरेश वाळवे यानी प्रोत्साहन दिले नसते तर 
माझ्या हातून ती लेखमाला लिहून झाली असती की काय याविषयी माझ्याच 
मनात संशय आहे. या पुस्तकाचे बहुतांश श्रेय म्हणूनच श्री. वाळवे याना 
दिले पाहिजे. 


लेखमाला लिहीत असताना महर्षी व्यासांचे महाभारत आणि बी. 
आर. चोप्रांचे महाभारत यातील वेगळेपणा लक्षात येऊ लागला होता. 
म्हणूनच जेव्हा ते लेख पुस्तकरुपाने प्रसिध्द करण्याचे ठरविले तेव्हा दूरदर्शन 
मालिकेचा संदर्भ पूर्णपणे वगळून काही निवडक लेखांचे पुनर्लेखन केले. 
'द्यूतचक्र या नावाने ते पुस्तकरुपाने वाचकांच्या हातात देताना आज मला 
मोठा आनंद होतो आहे. 


हे लेख लिहिण्याची प्रेरणा माझ्या मनात कशी निर्माण झाली 
यासंबंधी थोडेसे सांगितले पाहिजे. गोमंतकातील हिंदूंच्या जुन्या पिढीमध्ये 
घराघरातून रामायण-महाभारत कथांचे वाचन होत असे. श्रीधरकवींच्या 
रामविजय’, 'हरिविजय', पांडवप्रताप इत्यादी ओवीबध्द ग्रंथांचे 
सामुदायिक वाचन चातुर्मासात करण्याची येथे परंपरा होती. त्यातूनच 
लहानपणी माझ्या मनात त्या कथांची बीजे पेरली गेली. पुढे मोठेपणी प्रा. 
न. र. फाटक संपादित 'महाभारताचे समग्र मराठी भाषांतर”, प्रा. द. गो. 
दसनूरकर यांचे अनेक खंडांतून प्रसिध्द झालेले 'आपले महाभारत”, श्री. 
धनाजी हरि सुरळकर संपादित संक्षिप्त महाभारत” वाचले. भारताचार्य 
चिंतामणराव वैद्यांचा 'महाभारताचा उपसंहार वाचला. अलिकडच्या काही 
विद्वान लेखकांनी महाभारतावर चिकित्सक वृत्तीने लिहिलेली पुस्तके 
वाचली. या सगळ्या वाचनातून लहानपणी ऐकलेल्या व वाचलेल्या 


कथांतील अद्भूतता गळून पडली. त्यातील पात्रांचे दैवी रुप बदलले व 
मानवी स्वरुपात त्यांच्या अंगभूत गुणदोषांसह तीं दृष्टीसमोर प्रकट झाली. 
पूर्वी त्यांच्याविषयी भक्तीची भावना होती, आता प्रेम निर्माण झाले. 


वर उल्लेखिलेल्या चिकित्सक स्वरुपाच्या ग्रंथांबरोबरच महाभारताचे 
एक श्रेष्ठ संशोधक प्रा. ग. वा. कवीश्चर यांचेही काही ग्रंथ वाचले. दिवाळी 
अंकातील त्यांचे काही संशोधनपर लेखही वाचले. प्रा. कवीश्र्वरांच्या 
लेखनपध्दतीत कल्पनाविलासाला स्थान नाही. आपल्या लेखनातून ते 
सखोल विश्लेषण करतात व मूळ ग्रंथातील तपशीलवार पुरावा आपल्या 
म्हणण्याच्या पुष्ट्यर्थ सादर करतात. त्यांच्या लेखनाचा माझ्या मनावर विशेष 
प्रभाव पडला. मनात काही शंका निर्माण झाल्या तर मी त्याना पत्र लिहावे 
व प्रत्यक्ष परिचय नसतानाही त्यानी अगत्यपूर्वक उत्तर पाठवून शंकानिरसन 
करावे असे अनेकदा घडले. महाभारताच्या अभ्यासात प्रा. ग. वा. 
कवीश्चरांच्या मार्गदर्शनाचा मला मोठा उपयोग झाला आहे. 


'द्यूतचक्र' मधील लेखांचे स्वरुप संशोधनात्मक नाही. हे ललितलेख 
आहेत. महाभारतातील व्यक्तिरेखांचा जो बरावाईट ठसा माझ्या मनावर 
उमटला तो या लेखांतून प्रकट झालेला आहे. पण तरीही रुढ अर्थाने हे 
व्यक्तिचित्रण नाही. एखादी व्यक्तिरेखा तिच्या संपूर्ण गुणदोषांसह 
वाचकांच्या दृष्टीसमोर उभी करणे हा या लेखांचा हेतू नाही. हें प्रसंभचित्रण 
आहे. वेगवेगळ्या प्रसंगात महाभारतातील व्यक्ती कशा वागल्या यावरून 
त्यांचे मूल्यमापन वाचकांनी करावे एवढाच माझा मर्यादित हेतू आहे. 


प्रा. ग. वा. कवीश्वर यानी पुस्तकाचे हस्तलिखित वाचून काही 
उपयुक्त सूचना केल्या, काही विसंगती दाखवून दिल्या. तसेच माझ्या 
विनंतीला मान देऊन बहुमोल पुरस्कार लिहून दिला यासाठी मी त्यांचा 
अत्यंत आभारी आहे. 


नामवंत समीक्षक व गोवा विद्यापीठाचे मराठी विभाग प्रमूख 
डॉ. सोमनाथ कीमरपंत यांच्याशी माझे गेल्या काही वर्षापासून जिव्हाळ्याचे 
संबंध आहेत. त्यामुळेच मी जेव्हा त्याना पुस्तकासाठी प्रस्तावना 
लिहिण्याची विनंती केली तेव्हा नकार देणे त्याना साहजिकच जड गेले. 
आपल्या विविध व्यापातून सवड काढून त्यानी अभ्यासपूर्ण प्रस्तावना 
लिहिली याबद्दल त्यांचे आभार मानावेत तितके थोडेच. 


राजहंस वितरणचे श्री. प्रभाकर द. भिडे यांचा माझ्यावर मोठा लोभ. 
त्यांनी मोठ्या आनंदाने पुस्तकाच्या प्रकाशनाचे काम स्वीकारले व देखण्या 
स्वरुपात ते प्रसिध्द केले याबद्दल मी त्यांचा अत्यंत आभारी आहे. 


चित्रकार श्री. गजानन च्यारी यानी आधुनिक शैलीतील अर्थवाहक 
मुखपृष्ठचित्र रंगवून पुस्तकाच्या बाहय सौंदर्यात भर घातली यासाठी त्यांचे 
आभार. 


आणि शेवटी गोमन्तक मराठी अकादमी. या संस्थेने प्रकाशनार्थ 
सहाय्य म्हणून अनुदान दिले नसते तर हे पुस्तक प्रसिध्द होणे केवळ अवघड 
नव्हे तर अशक्यच होते. म्हणून आभार मानण्यापेक्षा तिच्या ऋणात राहणेच 

मी पसंत करतो. 
- पु. शि. नार्वेकर 
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रामायण आणि महाभारत ही आपली राष्ट्रीय महाकाव्ये आहेत. 
भारताच्या समृध्द सांस्कृतिक संचिताचा आविष्कार या आर्ष महाकाव्यांमधून 
झालेला आहे. प्राचीन कालापासून येथील जनमानसावर त्यांचे संस्कार 
झालेले आहेत. गेल्या पाच हजार वर्षांपासून व्यासप्रणीत महाभारताची 
मोहिनी भारतीय मनावर कायम आहे. व्यासांच्या प्रज्ञेचा आणि प्रतिभेचा 
रमणीय विलास महाभारतात आढळतो. मानवी वृत्तिप्रवृत्तीतील कंगोरे 
त्यांनी सूक्ष्म रीतीने उलगडून दाखविले. आहेत. सुष्ट-दुष्ट प्रवृत्तीमधील 
संघर्ष परिणामकारकतेने रंगविलेला आहे. सनातन मानवी मूल्यांचा धांडोळा 
त्यांनी घेतलेला आहे. मानवी जीवनात कितीतरी स्थित्यंतरे झाली. मानवी 
आदर्शामध्ये आमूलाग्र बदल झाले. पण महाभारतातील पात्रसृष्टीतून 
आपल्याला नित्यनूतनत्वाचा प्रत्यय येतो. महाभारत हे महाकाव्य 
जीवनवास्तवावर आधारलेले आहे. शोकात्म घाट त्याला प्राप्त झालेला 
आहे. मानवाच्या स्खलनशीलतेचे कितीतरी नमुने त्यांत पहावयास 
मिळतात. मानवी अस्तित्वाचा अनेक पातळ्यांवरून घेतलेला हा शोध 
आहे. मनस्वी व्यक्तिमत्वांची मालिकाच महाभारतात आढळते. अंतर्मुख 
करणारी ही असामान्य दर्जाची साहित्यकृती होय. “व्यासोच्छिष्टं जगत्‌ 
सर्वम्‌, ही आत्मप्रत्ययशील व्यासवाणी खरीच आहे. 


रामायण-महाभारतासारख्या महाकाव्यांनी भारतीय मनाचे केवळ 
भावनात्मक आणि वैचारिक भरणपोषण केलेले नाही. उत्तरकालीन संस्कृत 
वाङ्मयावर त्यांचा प्रभाव पडलेला आहे. विदग्ध महाकाव्यांची आणि 
नाटकांची निर्मिती या महाकाव्यांच्या संस्कारांमधून झालेली ' आहे. श्रीहर्ष, 
माघ, भारवी, भास, कालिदास आणि भवभूती यांचे वाङ्मय न्याहाळले तर 
हे सहजतेने लक्षात येते. भारतातील विविध भाषांतील सृजनात्मक 
साहित्याला आणि वैचारिक वाङ्मयाला त्यांनी सातत्याने जीवनरस 
पुरविलेला आहे. 


प्राचीन काळापासून निर्माण झालेल्या या वाङ्मयाचे 
विहंगमावलोकन केले असता वेळोवेळी या महाकाव्यांचे अनुवाद झाल्याचे 
आढळते. त्यांतील आख्यानांचा आणि उपाख्यानांचा बदलत्या 
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जीवनसंदर्भांचे चित्रण करताना अनेक प्रतिभावंतांनी नवा अन्वयार्थ 
लावलेला आहे हे ध्यानात येते. रामायण-महाभारतातील पात्रांचे आजच्या 
जीवनमूल्यांच्या आणि प्रभावी जीवनप्रणालीच्या आधारे पुनर्मूल्यांकन होत 
आहे. या विचारप्रक्रियेकडे दृष्टिक्षेप टाकताना संक्षेपाने असे म्हणता येईल 
की, परंपरेचा डोळस अभ्यास करणे ही माणसाच्या जिवंतपणाची आणि 
स्वतंत्र वृत्तीची खूण आहे. भारतीयांच्या सांस्कृतिक अभंगत्वाची 
रामायण-महाभारत ही प्रतीके आहेत. प्रतीकात जीवनचैतन्याचा गाभा 
असतो. भारतीय जीवनादर्शाच्या अमूर्त संकल्पना या महाकाव्यांतून समूर्त 
झालेल्या आहेत. ही महाकाव्ये म्हणजे जीवनजाणिवांच्या प्रगाढ चिंतनातून 
साकार झालेला शाश्वताचा शोध होय. म्हणून गतिमान युगातील माणसांना 
त्यांकडे वळावेसे वाटते. आजच्या भ्रमनिरास झालेल्या अन्‌ वैफल्यग्रस्त 
युगात जीवनश्रध्दा वृध्दिंगत करण्याची शक्‍ती त्यांत आहे. 


मराठीतील सृजनात्मक साहित्यावर जसा महाभारताचा प्रभाव आहे 
तसाच तो वैचारिक व समीक्षात्मक लेखनावरही आहे. जिला रढार्थाने 
आस्वादक समीक्षा म्हणता येईल असे महाभारतावर आधारलेले विपुल 
लेखन अलीकडे मराठीत व्हायला लागलेले आहे. महाभारतातील अनेक 
पैलूंवर आपल्या प्रज्ञेचा प्रकाशझोत टाकण्याचे कार्य अनेक साहित्यिकांनी 
केलेले आहे. त्यातील व्यक्तिरेखा, वाड्मयीन आकृतिबंध, जीवनचिंतन, 
परंपरागत मूल्ये आणि गतिमान समाजातील जीवनमूल्ये यांचा परस्परसंबंध 
इत्यादींचा वेगवेगळ्या प्रकृतीच्या सृजनशील लेखकांनी, विचारवंतांनी आणि 
समीक्षकांनी शोध घेण्याचा प्रयत्न केलेला आहे. त्यांत 'महाभारतावरील 
arent (बाळशास्त्री हरदास), 'महाभारतातील व्यक्तिदर्शन' (शं, के. 
पेंडसे), 'व्यासपर्व' (दुर्गा भागवत), महाभारत : एक मुक्त चिंतन (प्रेमा 
कंटक), हा जय नावाचा इतिहास आहे'. (आनंद साधले), महाभारत : 
एक सूडाचा प्रवास” (दाजी पणशीकर) व कर्ण खरा कोण होता ?' (दाजी 
पणशीकर) या ग्रंथांचा आवर्जून उल्लेख करावा लागेल. याच मालिकेतील 
डॉ. इरावती कर्वे यांचा 'युगान्त' हा ग्रंथ म्हणजे महाभारतातील 
व्यक्तिरेखांचा मानववंशशास्त्राच्या आधारे घेतलेला शोध होय. 


गोमंतकातील एक ज्येष्ठ कथालेखक, साहित्यिक आणि विचारवंत 
श्री. पु. शि. नार्वेकर यांचे 'द्यूतचक्र हे महाभारताविषयी चिंतन करणारे 
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पुस्तक मला या संदर्भात अतिशय महत्त्वाचे वाटते. त्यानी महाभारताचे 
सखोल वाचन, चिंतन आणि मनन केले, त्याचा परिपाक या लेखनातून 
आढळतो. त्यांची व्युत्पन्नता ठायीठायी दिसते. महाभारतातील 
व्यक्तिरेखांचा व त्यांतील समरप्रसंगांचा त्यांनी तन्मयतेने वेध घेतलेला 
आहे. या ग्रंथातील निवेदनाला अंगभूत लालित्याचा स्पर्श आहे. रसिकतेचा 
ओलावा त्याला प्राप्त झालेला आहे. स्वतंत्र बुध्दीने महाभारतातील 
घटनाप्रसंगांवर भाष्य करण्याचे लेखकाचे सामर्थ्य या ग्रंथात अनेक ठिकाणी 
दृग्गोचर होते. पण पारंपरिक मूल्यांना धक्के देणारे आणि छेद देणारे विचार 
त्यांनी मांडलेले नाहीत. बुध्दिप्रामाण्यवादी विचारसरणीच्या व जीवनातील 
नव्या प्रेरणांचे भान असलेल्या सृजनशील लेखकाच्या चिंतनाची मिती या 
लेखनातून मला जाणवली. पूर्वपरंपरेचा शोध घेताना आपल्याला भावलेल्या 
पात्रांचे अवाजवी उदात्तीकरण करण्याची आणि न भावलेल्या पात्रांचा 
चुकीचा अन्वयार्थ लावून सत्याचा विपर्यास करण्याची प्रवृत्ती ललित 
वाड्मयात व वैचारिक वाङ्मयात दिवसेंदिवस बळावू लागलेली आहे. 
आजच्या मूल्यसंकल्पना तत्कालीन पात्रांवर लादून पूर्वग्रहदूषित 
दृष्टिकोनातून त्यांच्याकडे पाहण्याचा प्रयत्न होत आहे. 


पु. शि. नार्वेकर यांनी मात्र ‘aca मधील लेखन अतिशय 
समतोल वृत्तीने केलेले आहे. महाभारताचे कथानक सानुक्रम सांगणे हे 
'द्यूतचक्र चे उद्दिष्ट नव्हे. AR ही महाभारतावर आधारलेली 
पुनर्निर्मिती आहे. एकूण १८ प्रकरणांत या ग्रंथाची विभागणी केलेली आहे. 


महाभारतातील महत्त्वाच्या घटनांच्या आधारे त्यातील 
नियतिनाट्याचा आणि त्यामुळे उद्भवलेल्या संहारपर्वाचा पु. शि. नार्वेकर 
यानी निर्मितीशील मनाने अन्वयार्थ लावलेला आहे. मानवी 
प्रमादशीलतेमुळे महाभारतीय संहार झाला. ज्यांनी दुर्योधन - 
दुःशासनासारख्या खलपुरुषांना वठणीवर आणायला हवे होते ते 
भीष्म-द्रोणाचार्यासारखे महापुरुष कळसूत्री बाहुल्यांसारखे वागले. दुष्ट 
शक्ती अनावर झाल्यावर सुष्ट शक्तींना क्षणभर नमावे लागते. 
अग्निदिव्यातून जावे लागते. पण अखेर विजय सत्याचाच होतो हे 
व्यासमहर्षीना महाभारतातून सूचित करावयाचे होते. या सनातन 
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जीवनसंदर्भांचे चित्रण करताना अनेक प्रतिभावंतांनी नवा अन्वयार्थ 
लावलेला आहे हे ध्यानात येते. रामायण-महाभारतातील पात्रांचे आजच्या 
जीवनमूल्यांच्या आणि प्रभावी जीवनप्रणालीच्या आधारे पुनर्मूल्यांकन होत 
आहे. या विचारप्रक्रियेकडे दृष्टिक्षेप टाकताना संक्षेपाने असे म्हणता येईल 
की, परंपरेचा डोळस अभ्यास करणे ही माणसाच्या जिवंतपणाची आणि 
स्वतंत्र वृत्तीची खूण आहे. भारतीयांच्या सांस्कृतिक अभंगत्वाची 
रामायण-महाभारत ही प्रतीके आहेत. प्रतीकात जीवनचैतन्याचा गाभा 
असतो. भारतीय जीवनादर्शांच्या अमूर्त संकल्पना या महाकाव्यांतून समूर्त 
झालेल्या आहेत. ही महाकाव्ये म्हणजे जीवनजाणिवांच्या प्रगाढ चिंतनातून 
साकार झालेला शाश्वताचा शोध होय. म्हणून गतिमान युगातील माणसांना 
त्यांकडे वळावेसे वाटते. आजच्या भ्रमनिरास झालेल्या अन्‌ वैफल्यग्रस्त 
युगात जीवनश्रध्दा वृध्दिंगत करण्याची शक्‍ती त्यांत आहे. 


मराठीतील सृजनात्मक साहित्यावर जसा महाभारताचा प्रभाव आहे 
तसाच तो वैचारिक व समीक्षात्मक लेखनावरही आहे. जिला रुढार्थाने 
आस्वादक समीक्षा म्हणता येईल असे महाभारतावर आधारलेले विपुल 
लेखन अलीकडे मराठीत व्हायला लागलेले आहे. महाभारतातील अनेक 
पैलूंवर आपल्या प्रज्ञेचा प्रकाशझोत टाकण्याचे कार्य अनेक साहित्यिकांनी 
केलेले आहे. त्यातील व्यक्तिरेखा, वाड्मयीन आकृतिबंध, जीवनचिंतन, 
परंपरागत मूल्ये आणि गतिमान समाजातील जीवनमूल्ये यांचा परस्परसंबंध 
इत्यादींचा वेगवेगळ्या प्रकृतीच्या सृजनशील लेखकांनी, विचारवंतांनी आणि 
समीक्षकांनी शोध घेण्याचा प्रयत्न केलेला आहे. त्यांत 'महाभारतावरील 
arent (बाळशास्त्री हरदास), महाभारतातील व्यक्तिदर्शन” (शं. के. 
पेंडसे), 'व्यासपर्व' (दुर्गा भागवत), महाभारत : एक मुक्त चिंतन (प्रिमा 
कंटक), हा जय नावाचा इतिहास आहे'. (आनंद साधले), महाभारत : 
एक सूडाचा Yara’ (दाजी पणशीकर) व कर्ण खरा कोण होता ?' (दाजी 
पणशीकर) या ग्रंथांचा आवर्जून उल्लेख करावा लागेल. याच मालिकेतील 
डॉ. इरावती कर्वे यांचा GIO हा ग्रंथ म्हणजे महाभारतातील 
व्यक्तिरेखांचा मानववंशशास्त्राच्या आधारे घेतलेला शोध होय. 


गोमंतकातील एक ज्येष्ठ कथालेखक, साहित्यिक आणि विचारवंत 
श्री. पु. शि. नार्वेकर यांचे 'द्यूतचक्र हे महाभारताविषयी चिंतन करणारे 
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पुस्तक मला या संदर्भात अतिशय महत्त्वाचे वाटते. त्यानी महाभारताचे 
सखोल वाचन, चिंतन आणि मनन केले, त्याचा परिपाक या लेखनातून 
आढळतो. त्यांची व्युत्पन्नता ठायीठायी दिसते. महाभारतातील 
व्यक्तिरेखांचा व त्यांतील समरप्रसंगांचा त्यांनी तन्मयतेने वेध घेतलेला 
आहे. या ग्रंथातील निवेदनाला अंगभूत लालित्याचा स्पर्श आहे. रसिकतेचा 
ओलावा त्याला प्राप्त झालेला आहे. स्वतंत्र बुध्दीने महाभारतातील 
घटनाप्रसंगांवर भाष्य करण्याचे लेखकाचे सामर्थ्य या ग्रंथात अनेक ठिकाणी 
दृग्गोचर होते. पण पारंपरिक मूल्यांना धक्के देणारे आणि छेद देणारे विचार 
त्यांनी मांडलेले नाहीत. बुध्दिप्रामाण्यवादी विचारसरणीच्या व जीवनातील 
नव्या प्रेरणांचे भान असलेल्या सृजनशील लेखकाच्या चिंतनाची मिती या 
लेखनातून मला जाणवली. पूर्वपरंपरेचा शोध घेताना आपल्याला भावलेल्या 
पात्रांचे अवाजवी उदात्तीकरण करण्याची आणि न भावलेल्या पात्रांचा 
चुकीचा अन्वयार्थ लावून सत्याचा विपर्यास करण्याची प्रवृत्ती ललित 
वाङ्मयात व वैचारिक वाङ्मयात दिवसेंदिवस बळावू लागलेली आहे. 
आजच्या मूल्यसंकल्पना तत्कालीन पात्रांवर लादून पूर्वग्रहदूषित 
दृष्टिकोनातून त्यांच्याकडे पाहण्याचा प्रयत्न होत आहे. 


पु. शि. नार्वेकर यांनी मात्र द्यूतचक्र मधील लेखन अतिशय 
समतोल वृत्तीने केलेले आहे. महाभारताचे कथानक सानुक्रम सांगणे हे 
'द्यूतचक्र चे उद्दिष्ट नव्हे. द्यूतचक्रा ही महाभारतावर आधारलेली 
पुनर्निर्मिती आहे. एकूण १८ प्रकरणांत या ग्रंथाची विभागणी केलेली आहे. 


महाभारतातील महत्त्वाच्या घटनांच्या आधारे त्यातील 
नियतिनाट्याचा आणि त्यामुळे उद्‌भवलेल्या संहारपर्वाचा पु. शि. नार्वेकर 
यानी निर्मितीशील मनाने अन्वयार्थ लावलेला आहे. मानवी 
प्रमादशीलतेमुळे महाभारतीय संहार झाला. ज्यांनी दुर्योधन - 
दुःशासनासारख्या खलपुरुषांना वठणीवर आणायला हवे होते ते 
भीष्म-द्रोणाचार्यासारखे महापुरुष कळसूत्री बाहुल्यांसारखे वागले. दुष्ट 
शक्ती अनावर झाल्यावर सुष्ट शक्तींना क्षणभर नमावे लागते. 
अग्निदिव्यातून जावे लागते. पण अखेर विजय सत्याचाच होतो हे 
व्यासमहर्षीना महाभारतातून सूचित करावयाचे होते. या सनातन 
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संहारचक्रावर आपले भाष्य करताना 'द्यूतचक्रःचा लेखक उद्गारतो, “द्यूत 
झाले नसते तर कदाचित पुढचे महाभारतही घडले नसते. द्यूतचक्र फिरू 
लागले आणि त्या चक्राच्या आर्‍यांत सापडून कौरव-पांडवांची शरीरे आणि 
मने रक्तबंबाळ झाली. यातूनच पुढे महाभयानक युध्द घडून आले आणि 
सगळा भारतवर्ष त्यात भरडून निघाला. एवढा सगळा अनर्थ द्यूतामुळे 
घडून आला. 


हे यूतचक्र दिसायला लहान असते. पण ते एकदा फिरू लागले की 
त्याला इतकी वेगवान गती प्राप्त होते की त्यात सापडलेला माणूस 
सर्वस्वनाशाशिवाय बाहेर पडूच शकत नाही. आजही याची असंख्य उदाहरणे 
सापडतात.” 


द्रौपदीवस्त्रहरणाचा प्रसंग हा महाभारतातील केंद्रबिंदू असे पु. शि. 
नार्वेकर यांना वाटते. भारतीय संस्कृतीला या घटनेमुळे काळिमा लागला. . 
द्रौपदीवस्त्रहरणाच्या निमिने भारतीय संस्कृतीचे वस्त्रहरण झाले असे त्यांना 
वाटते. भीष्मांनी आपला अधिकार वापरून स्त्रीत्वाची विटंबना करणारा हा 
प्रकार बंद का पाडला नाही अशी खंत त्यांनी व्यक्‍त केली आहे. द्रौपदीच्या 
अश्रूंचे मूल्य जाणणारा आणि पर्यायाने भारतीय शुभसंचिताचे मूल्य 
जाणणारा श्रीकृष्ण त्यांना महाभारताचा नायक नव्हे तर अधिनायक आहे 
असे वाटते. 


'शांतिदूत' या प्रकरणात श्रीकृष्णाच्या व्यक्तिमत्वातील अनेक 
विलोभनीय पैलूंचे दर्शन लेखकाने घडविले आहे. कौरव-पांडवांच्या युध्दात 
निर्घृण मनुष्यसंहार होईल हे द्रष्टेपणाने त्याने ओळखले होते. म्हणून त्याने 
शिष्टाईचा सर्वतोपरी प्रयत्न कसा चालविला होता यासंबंधीचे सांगोपांग 
विवेचन लेखकाने केलेले आहे. 


द्रौपदी संतापाने थरथरत श्रीकृष्णाजवळ आपली व्यथा सांगते 
तेव्हाच्या तिच्या भावावस्थेचे उत्कट चित्रण लेखकाने केलेले आहे. आपण 
शिष्टाईसाठी चाललो आहोत हे विसरून श्रीकृष्ण द्रौपदीला कौरवसंहाराचे 
अभिवचन देतो त्या प्रसंगाचे वर्णन लेखकाने भावस्पर्शी शब्दांत केले आहे 
ते मुळातून वाचायला हवे. 


'कृष्ण व द्रौपदी' मध्ये कृष्ण व द्रौपदी यांच्यातील कोमल अनुबंधांचे 
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लेखकाने दर्शन घडविले आहे. प्रसंगोपात अन्य व्यक्तिरेखांचा परामर्श त्याने 
घेतलेला आहे. उदा. श्रीकृष्ण व अर्जुन यांच्यातील सौहार्दाचा विचार 
करताना : 


“श्रीकृष्ण व अर्जुन यांची जीवश्र्वकंठश्र्च मैत्री. इतकी की जणू ती 
एकाच आत्म्याची दोन रुपे | महाभारतात त्यांना नरनारायणाचे अवतार 
संबोधिले आहे.” असे लेखक सहजतेने लिहून जातो. 


'कृष्णशिष्टाई' या प्रकरणात श्रीकृष्णाच्या प्रज्ञेचे आणि मुत्सद्दी वृत्तीचे 
दर्शन लेखकाने घडविले आहे. धृतराष्ट्राच्या सांगण्यानुसार कुलसंहाराचे 
भीषण चित्र त्याने दुर्योधनासमोर रेखाटले पण ते परिणामशून्य ठरले. शिष्टाई 
चालू असताना दुर्योधन रागारागाने निघून गेला तेव्हा श्रीकृष्णाने धृतराष्ट्राला 
सल्ला दिला, हे राजा, शास्त्रात सांगितले आहे की एका पुरुषापायी सर्व 
कुलाचा नाश होत असेल तर त्या पुरुषाचा त्याग करावा. यास्तव हे 
धृतराष्ट्रा, दुर्योधनाला बंदिवान कर आणि पांडवांशी समेट कर. म्हणजे 
तुझ्यापायी सर्व क्षत्रियांचा नाश होणार नाही.” 


श्रीकृष्णासारखीच कर्णाची व्यक्तिरेखा धीरोदात्त आहे. पण दोहोंमध्ये 
अंतर्विरोधही आहे. श्रीकृष्णाने सतत सज्जनांचा कैवार घेतला. कर्णाला मात्र 
कुसंगतीमुळे विनाश ओढवून घ्यावा लागला. लेखकाने हे मार्मिकपणे 
दाखविले आहे. कृष्ण व कर्णभेटीचा प्रसंग लेखकाने भावस्पर्शी शब्दांत 
रेखाटला आहे. मानवी संबंधांतील व्यामिश्रता त्यांतून दृग्गोचर होते. लेखक 
उद्गारतो : 


'कर्ण आणि कृष्ण | एक कौरवांचा आधारस्तंभ तर दुसरा पांडवांचा. 
कर्णाशिवाय कौरवे किंवा कृष्णाशिवाय पांडव यांची कल्पना करवत नाही. 
आज ते स्नेहभराने एकमेकांना भेटले खरे; पण उद्या ते समरांगणात 
एकमेकांसमोर शत्रुत्वाच्या नात्याने उभे राहणार आहेत. क्षात्रधर्म फार 
कठोर आहे, त्याचा धिक्कार असो”. असे एके ठिकाणी युधिष्ठिर म्हणतो ते 
खरे आहे.' 


शोकात्म नाटकाचा दुर्दैवी नायक' या प्रकरणात कर्णाची व्यक्तिरेखा 
लेखकाने समर्थपणे रेखाटली आहे. कर्णाकडून अनेक प्रमाद घडलेले आहेत, 
तरीसुध्दा त्याच्या व्यक्तिमत्वाविषयी सृजनशील तसेच वैचारिक लेखन 
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करणाऱ्या साहित्यिकांना कसे आकर्षण वाटत आलेले आहे याचा साक्षेपाने 
मागोवा पु. शि. नार्वेकर यांनी घेतलेला आहे. मनोविश्लेषणाच्या साह्याने 
त्याच्या वागणुकीची संगती लावण्याचा त्यांनी यशस्वी प्रयत्न केलेला आहे. 


द्रौपदी ही मनस्विनी आहे. महाभारतातील संहाराला द्रौपदी 
कारणीभूत ठरली म्हणून तिला खलनायिका संबोधण्याची चूक काही 
अतिचिकित्सक वृत्तीचे अभ्यासक करीत असतात. पण द्रौपदीला तसे 
म्हणणे हे किती अन्यायकारक आहे हे पटवून देताना लेखक उद्गारतो : 


'महाभारतकालात स्त्री हा समाजाचा मानबिंदू होता. कौरवांनी 
भरसभेत द्रौपदीची जी विटंबना केली त्याबद्दल सूड उगविण्याची भावना 
पांडवांच्या - विशेषतः भीमाच्या अंतःकरणात रात्रंदिवस धगधगत होती. 
या सूडाग्रीत सतत तेरा-चौदा वर्षे द्रौपदी तेल ओतीत राहिली व हा अग्री 
विझून जाऊ नये याची तिने काळजी घेतली हे खरे आहे.' 

मयसभेत दुर्योधनाची फजिती झाली, तेव्हा द्रौपदी हसली व तिने 
'आंधळ्या बापाचा आंधळा पुत्र” म्हणून त्याची संभावना केली असा जो 
लोकप्रवाद आहे तो कसा खोटा आहे हे लेखकाने सप्रमाण दाखविले आहे. 


महाभारतातील दुसरी मनस्विनी स्त्री म्हणजे कुंती. तिच्याविषयी 
भाष्य करताना लेखक उद्गारतो : 


'कुंतीचे मोठेपण हे की, एवढी अनर्थपरंपरा ओढवूनही तिच्या मनात 
कोठे कटुता नाही. ती आक्रस्ताळेपणा करीत नाही की कुणाच्या नावाने बोटे 
मोडत नाही. तिच्या वाट्याला जे भोग आले त्यांचा तिने कसलीही 
आदळआपट न करता शांतफ्णाने स्वीकार केलेला आहे. 


कौरवांच्या नाशानंतर राज्योपभोग न स्वीकारता धृतराष्ट्र, गांधारीसह 
विजनवासात जाणाऱया कुंतीचे आगळेवेगळे व्यक्तिमत्व तिच्या अनेक 
कंगोऱयांसह लेखकाने रंगविले आहे. 

अहंकारात प्रणश्यति’ हे वचन दुर्योधनाला तंतोतंत लागू पडते. 
'दुर्योधनाचा मानभंग” या प्रकरणात लेखकाने त्याच्या स्वभावाचे अनेक पैलू 
रंगविले आहेत. तो प्रजाहितदक्ष राजा होता. तेरा वर्षांनी पांडव परत येतील 
तेव्हा प्रजेला त्यांची आठवणही राहू नये म्हणून तो प्रयत्नशील होता. 
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दुर्योधनाचे खलत्व होते ते पांडवांच्या बाबतीत. त्याच्या मनातील सुप्त 
अहंकार त्याच्या बालपणापासून कसा वाढीला लागला याची सुसंगतपणे 
लेखकाने मीमांसा केलेली आहे. 


अंबेची शोकांतिका” या प्रकरणात लेखकाने मानवी प्रज्ञेचा मक्षदंड 
असलेल्या भीष्मांच्या हातून घडलेल्या प्रमादांविषयी अभ्यासपूर्ण विवेचन 
केले आहे. डॉ. रा. शं. वाळिंबे आणि प्रा. नरहर कुरुंदकर या विद्वानांच्या 
या संदर्भातील मतांचा उहापोह करून पुरुषप्रधान संस्कृतीत बहुधा स्त्रीलाच 
बळी जावे लागते या सनातन सत्याचा लेखकाने पुनरुच्चार केला आहे. 


'वटवृक्ष कोसळला” या प्रकरणात कुरुकुलाचा सीमावृक्ष असलेल्या 
भीष्मांच्या मृत्युप्रसंगाचे चित्रण लेखकाने केलेले आहे. ज्यांच्या बाजूने 
सेनापती या नात्याने भीष्म लढत होते त्या कौरवांच्या छावणीवर तर 
भीष्मांच्या मृत्यूने शोककळा पसरली होतीच, पण ज्यांनी भीष्मांना मारले 
त्या पांडवांच्या छावणीतही दुःखाचे निःश्वास निघू लागले. विजेत्यांना 
पराजितांपेक्षा अधिक दुःख व्हावे असा तो विजय होता असे त्या हृदय 
विदीर्ण करणाऱ्या प्रसंगाचे वर्णन त्याने केले आहे. या सीमावृक्षाची उत्तुंगता 
आणि अविचल राजनिष्ठा यांचे सर्वांगीण दर्शन लेखकाने धडविले आहे. 


भीष्मवधाच्या प्रसंगीचे अर्जुनाच्या मनोव्यथेचे वर्णनही त्याने केलेले 
आहे. अपराधीपणाची जाणीव त्याच्या मनात आहे. 


'सूडाचा प्रवास' मध्ये अनेक व्यक्तिरेखा लेखकाने रेखाटल्या आहेत. 
धर्मराजाच्या ठिकाणी असलेल्या सद्गुणांच्या अतिरेकामुळे आणि जुगारी 
वृत्तीमुळे त्याला अनेक संकटांना तोंड कसे द्यावे लागले या संबंधी त्याने 
विवेचन केले आहे. दुर्योधनाचा भीमाने वध केला त्या प्रसंगाचे चित्रण 
लेखकाने प्रवाही भाषेत केलेले आहे. दुर्योधनाच्या त्यावेळच्या भावनात्मक 
आंदोलनांचे चित्रण त्याने मूळ महाभारतकथेच्या आधारे केलेले आहे. 

महाभारतात अशा विविध प्रकृतीच्या व्यक्तिचित्रांची मालिकाच 
आहे. तो विशाल सागर आहे. त्यात अवगाहन करून पात्रांचे स्वभावविशेष 
नेमकेपणाने हेरणे ही कठीण बाब आहे. पण पु. शि. नार्वेकर यांनी काही 
व्यक्तिमत्वांचा आपल्या परीने शोध घेतला आहे. धृतराष्ट्राच्या आंतरिक 
प्रवृत्तीवर लेखकाने टाकलेला प्रकाश चोखंदळ वाचकांना विचारप्रवृत्त 
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करायला लावणारा आहे. 


भीष्म, विदुरासारखे ज्ञानी व कर्तृत्ववान पुरुष धृतराष्ट्राचा राज्यशकट 
चालविण्यास साह्य करतात. ते सतत त्याला हिताचा सल्ला देतात. पण 
तो डावलून तो दुर्योधनाच्या आहारी जातो. त्याची मूक संमती मिळाली 
नसती तर दुर्योधनाचे एकही कारस्थान सफल झाले नसते. त्यामुळे 
भविष्यकालीन मानवसंहारास व कुलक्षयास दुर्योधनाइतकाच धृतराष्ट्रही 
जबाबदार ठरतो. भीष्म, विदूर आणि व्यास त्याला परोपरीने उपदेश करतात 
पण पुत्रस्नेहाने अंध झालेला धृतराष्ट्र कधी सावध झाला नाही असे 
प्रतिपादन लेखकाने केलेले आहे. पण त्याचबरोबर असेही भाष्य केले 
आहे : 

“धृतराष्ट्र हा मूलतः खलप्रवृत्तीचा नव्हता. स्वतःला हुकलेले राजपद 
आपल्या पुत्राला मिळावे असे त्याला वाटणे मानवी स्वभावास धरून होते.” 


व्यासनिर्मित व्यक्तिरेखांतील गुंतागुंत लेखकाने कल्पनाविलासाच्या 
आहारी न जाता उलगडून दाखविली आहे. 


'द्यूतचक्र मध्ये काही प्रसंगांचे चित्रण लेखकाने प्रत्ययकारी शब्दांत 
केलेले आहे. 


अभिमन्यूसारख्या कोवळ्या वयाच्या धीरोदात्त वृत्तीच्या योध्द्याला 
क्रूरपणे ठार करण्यात आले. त्या तेजःपुंज व्यक्तिमत्वाचे वर्णन लेखकाने 
लालित्यपूर्ण शैलीत केलेले आहे. 


'कधी न पाहिलेला एखादा अत्यंत तेजस्वी तारा रात्री आकाशात 
उगवावा, काळोखात बुडालेल्या पृथ्वीला आपल्या प्रकाशाने उजेडात आणावे 
आणि हा कोण नवीन तारा नभांगणात उदयास आला आहे अशा कुतुहलाने 
विस्मित होऊन लोक त्याच्यांकडे पाहताहेत तोच त्याचा अस्त व्हावा असा 
प्रकार झाला.' 


'प्रणयिनीचा मनोभंग' मध्ये ऊर्वशीने अर्जुनाचा अनुनय कसा केला 
व अर्जुनाने तिला कसे अव्हेरले या प्रसंगाचे वर्णन लेखकाने केलेले आहे. 
आपणास विन्मुख पाठविणार्‍्या या श्रेष्ठ धनुर्धराला तिने तू पौरुषहीन होशील 
असा शाप दिला. पण ही शापवाणी अर्जुनाच्या दृष्टीने अज्ञातवासात 
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इष्टापत्ती कशी ठरली हेही सांगितले आहे. 


'पुरुव्याच्या काळातील ऊर्वशी व अर्जुनाच्या काळातील ऊर्वशी या 
वेगवेगळ्या असतील. रंभा, मेनका आणि ऊर्वशी ही अप्सरांची कुलनामे 
असावीत.' यासारख्या लेखकाच्या मतावरून त्याच्या चिकित्सक वृत्तीवर 
प्रकाश पडतो. 


कीचकवधाच्या प्रसंगाचे वर्णन करताना लेखकाने सत्ताधीशांच्या 
मनःप्रवृत्तीचे दर्शन घडविले आहे. कीचकवधाच्या प्रसंगात भीषण नाट्या 
आहे. द्रौपदीसारखी मानिनी स्त्री स्वतःच्या शीलरक्षणासाठी भीमासारख्या 
पराक्रमी पुरुषाला साकडे घालते. भीमही तेवढ्याच तत्परतेने कीचकवधाचा 
निर्धार करतो. लेखकाने द्रौपदी - भीमाच्या उत्कट प्रीतिभावनेचे चित्र 
समरसतेने रंगविले आहे. 


“कौरवांच्या राजसभेतील तिच्या विटंबनेने उसळला होता तो 
भीमच. बाकीचे सगळे माना खाली घालून बसले होते. वनवासात तिच्या 
हट्टासाठी सुवर्णकमळे आणण्यासाठी गेला होता तो भीमच. पुढे युध्दात 
सर्वाधिक त्वेषाने लढला तो भीमच. आणि तो त्वेष निर्माण होण्यास 
कारणीभूत झाले होते ते इंद्रप्रस्थाचे राज्य नव्हे; तर द्रौपदीच्या डोळ्यांतील 
अश्रू ! 

a भीमाच्या छातीवर द्रौपदीचे अश्रू पडले त्याच क्षणी कीचकाचा 
मृत्यू झाला. आता त्याचे पार्थिव शरीर तेवढे नष्ट करण्याचे काम राहिले 
होते.” 


पु. शि. नार्वेकर यांच्या 'द्यूतचक्र या ग्रंथात त्यांच्यातील सृजनशील 
लेखकाचे जसे दर्शन घडते तसेच त्यांच्यातील विचारवंताचे | 
महाभारतरूपी कोंदणातील भगवद्गीता हा कौस्तुभ आहे. 
श्रीकृष्ण-अर्जुन-संवादातून व श्रीकृष्णाने या समरप्रसंगाच्या वेळी 
दाखविलेल्या विश्वरुपदर्शनातून भारताच्या परिणत तत्त्वज्ञानाचा आणि 
शुभसंचिताचा विलोभनीय आविष्कार घडलेला आहे. मानवाच्या समग्र 
अस्तित्वाविषयीचे चिंतन व किंकर्तव्यमूढ मानवाला अचूक मार्गदर्शन 
भगवद्गीतेत कसे केले आहे, आजवर अनेक तत्त्ववेत्यांनी आणि कृतिशील 
रज्ञावंतांनी तिचा अन्वयार्थ कसा लावलेला आहे याचे दर्शन श्री. नार्वेकर 


XXI 


यांनी 'मामनुस्मर युध्दय च' या प्रकरणात घडविले आहे. अधर्माचे निर्दालन 
करून धर्माचे पुनरुत्थान करण्याचे अवतारकार्य योगेश्वर कृष्णाने कसे केले, 
त्याचे तत्त्वज्ञान शाश्वत कसे आहे हे त्यांनी पटवून दिले आहे. श्री. 
नार्वेकरांच्या प्रगल्भ जीवनदृष्टीचा या लेखनातून प्रत्यय येतो. अखंडित 
वाचन करणे आणि लेखन करणे हे पु. शि. नार्वेकर यांचे जीवनव्रत आहे. 
त्यांच्या या जीवनसाधनेतून साकार झालेले नवनीत चूतचक्र च्या रुपाने 
रसिक वाचकांसमोर येत आहे. 


'द्यूतचक्र च्या निमित्ताने दोन शब्द लिहिण्याची संधी मला मिळाली. 
पु. शि. नार्वेकर यांच्यासारख्या ज्येष्ठ साहित्यिकाने माझ्यावर केलेला हा 
अनुग्रहच आहे असे मी मानतो. दूतचक्रच्या वाचनामुळे पुन्हा एकदा 
महाभारताचे आलोकदर्शन घडले. महाभारत हे असे इंद्रधनुष्य आहे की 
दरवेळेला त्यांतील रंग नवता धारण करतात, मनाला आनंद देतात. 
अस्वस्थही करतात. रसिक मनाला सतत आवाहन करणारे जीवनदर्शन 
त्यात आहे. त्या जीवनदर्शनाचा पुनर्प्रत्यय 'द्यूतचक्र ने दिला. 'द्यूतचक्र' 
वाचनाने मनात निर्माण झालेल्या प्रतिक्रिया येथे नोंदविण्याचा मी प्रयत्न 
केला आहे. या ग्रंथाचे हे सूक्ष्मावलोकन नव्हे. 


पु. शि. नार्वेकर यांचा शारदीय सहवास निरंतर राहावा आणि यापुढेही 
त्यांचा लेखनप्रवास असाच चालू राहावा यासाठी शुभेच्छा व्यक्त करतो. 
महाभारतासंबंधी मुक्त चिंतन करणाऱया या साहित्यकृतीबद्दल त्यांचे 
मनःपूर्वक अभिनंदन ! 


- सोमनाथ कोमरपंत 
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१. स्त्रीजन्मा ही तुझी कहाणी 


महाभारतातील द्रौपदीवस्त्रहरणाचा प्रसंग हा त्या महाकाव्यांतील केन्द्रबिंदू, 
मानवतेने मान खाली घालावी, लज्जेनेही लाजून शरमावे अशी ही काळीकुट्ट 
घटना. महाभारतकाल हा भारताच्या प्राचीन इतिहासातील अत्यंत वैभवशाली 
काळ समजला जातो. भारताचे सुवर्णयुग असेही त्याला म्हणता येईल. भारतीय 
संस्कृती आणि सभ्यता त्या काळी उच्चबिंदूला पोचली होती असे मानले जाते. 
अशा या गौरवशाली संस्कृतीची लक्तरे कौरवांच्या राजसभेत धुतली गेली. 
अगदी भीष्म, द्रोण, कृप आणि विदुरासारख्या ज्ञानवृद्धांसमोर धुतली गेली. 
द्रौपदीवस्त्रहरणाच्या निमित्ताने भारतीय संस्कृतीचेच वस्त्रहरण झाले. ज्याच्या 
औदार्याचे, शौर्याचे, दातृत्वाचे गुणगान आधुनिक साहित्यिकांनी करुन त्याला 
महापुरुषांच्या पंक्तीला नेऊन बसविले, तो महारथी कर्ण या प्रसंगी कोणत्या नीच 
पातळीवर जाऊन पोचला, त्याचेही दर्शन या निमित्ताने झाले. पहिल्या पांडवाला 
उदात्त पुरूष मानणाऱ्यांनी महाभारतातील कर्णाचे उद्गार लक्षपूर्वक वाचावेत. 
सभ्य माणूस वेश्येलाही उद्देशून जे शब्द उच्चारण्यास Hara, ते शब्द या 
'उदात्त' पुरुषाने उच्चारलेले आहेत. 


कर्ण विकर्णाला उद्देशून म्हणतो, “जगातील कोणत्याही कुलीन स्त्रीला 
पहा, देवाने एकच भ्रतार नेमून दिलेला असतो आणि ही तर एकाला नव्हे, दोघांना 
नव्हे, अनेकांना वश होऊन राहिलेली आहे. तेव्हा ही पक्की गणिका आहे यात 
शांका नाही. मग अशा स्त्रीला सभेमध्ये एका वस्त्राने नव्हे, तर विवस्त्र अशी 
आणली तरी त्यात काही विचित्र आहे, असे मला वाटत नाही.” 


याप्रमाणे बोलून नंतर कर्ण दुःशासनाला म्हणतो, “दुःशासना, हा 
शहाणपणाचा तोरा मिरविणारा विकर्ण पोरापेक्षा पोर आहे. त्याच्या बोलण्याचा 
विचार करण्यात अर्थ काय ? चल, घे त्या पांडवांची वस्त्रें हिसकावून आणि फेड 
त्या द्रौपदीचे वस्त्र !” (सभापर्व अध्याय ६८) 


स्वयंवर प्रसंगी द्रौपदीने केलेल्या अपमानाचा सूड कर्णाने अशा प्रकारे 
उगविला आणि तरीही म्हणे कर्ण उदात्त पुरुष ! उदात्त पुरुषाची ही व्याख्या तर 
नीच पुरुषाची कोणती असेल बरे ? 
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धर्मराजाने द्रौपदीला पणाला लावले, तत्पूर्वी तो द्यूतात स्वतः हरून दास 
बनला होता. तेव्हा, दास बनलेल्या पुरूषाला स्वतःची पत्नी पणाला लावता येते 
का असा प्रश्न द्रौपदीने राजसभेत उपस्थित केला. (पत्नीला पणास लावण्याचाच 
मुळात पतीला अधिकार आहे का असा मूलभूत प्रश्न द्रौपदीने उपस्थित केलेला 
नाही, हे येथे ध्यानात घेतले पाहिजे.) तिचा हा प्रश्न ऐकून सर्वजण माना खाली 
घालून बसले. द्रौपदीने भीष्मानाही हा प्रश्न विचारला, तेव्हा ते म्हणाले - 


“ज्याच्यावर आपली सत्ता नाही असे द्रव्य पणाला लावता येत नाही, आणि 
पती कोणत्याही स्थितीत असला तरी त्याची स्त्रीवरची सत्ता नाहीशी होत नाही, 
या दोन गोष्टींचा विचार करुन धर्मनिर्णय करणे हे काम फार नाजूक आहे. या 
करता तुझ्या प्रश्नाचे निश्चित असे उत्तर मला देता येत नाही.” (सभा. ६८) 


सभेत मोठमोठे ज्ञानवृध्द लोक बसले होते. पण कोणीही धर्माने स्वतः 
जिंकला गेल्यानंतर द्रौपदीला पणाला लावली हे न्याय नाही असे म्हटले नाही. 
याचे कारण काय? की भीष्मानी म्हटल्याप्रमाणे पती कोणत्याही स्थितीत असला 
तरी पत्नीवरची त्याची सत्ता नाहीशी होत नाही ? हा प्रसंगच तसा अभूतपूर्व 
असावा. तत्पूर्वी नलराजाने आपले राज्य, संपत्ती द्यूतात गमावल्याची कथा 
प्रचलित होती. पण त्यानेही दमयंतीला पणाला लावले नव्हते. त्यामुळे निर्णय 
देताना भीष्म गोंधळले असावेत. 


Maa आश्चर्य वाटते ते हे की, भीष्मानी आपला अधिकार वापरुन 
स्त्रीत्वाची विटंबना करणारा हा हलकट प्रकार बंद का पाडला नाही ? भीष्म हे 
कुरूकुलातील हयात पुरूषांपैकी सर्वात ज्येष्ठ पुरूष होते आणि द्रौपदी ही त्या 
कुरुकुलातील सून होती. तिच्या अब्रूचे रक्षण करण्याची जबाबदारी भीष्मांची 
नव्हती काय ? पुन्हा भीष्म वृध्द असले तरी असे सामर्थ्यवान पुरूष होते की, 
त्यानी शस्त्र उपसल्यावर त्यांच्यासमोर उभे राहण्याचे सामर्थ्य फारच थोड्यांजवळ 
होते. तरीही शस्त्राला हात न घालता ते धर्मचर्चा करीत बसले. 


याप्रसंगी श्रीकृष्ण उपस्थित असता तर त्याने सुदर्शनचक्र सोडून 
दुःशासनाचे मस्तक तोडून टाकले असते. धर्माधर्माची चर्चा त्यानंतर त्याने 
सावकाश केली असती. 


युधिष्ठिर दास बनल्यानंतर त्याला द्रौपदीला पणाला लावता येत नाही असे 
दुर्योधनाचा धाकटा बंधू विकर्ण याने निर्भयपणे सांगितले. कोळशाच्या राशीत 
एखादाच हिरा आपल्या तेजाने चमकावा असे त्यावेळचे विकर्णाचे धीरोदात्त 
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वर्तन पाहून वाटते. ज्येष्ठ मंडळीपैकी फक्त विदुराने द्रौपदीला पणाला लावण्याचा 
युधिष्ठिरला अधिकार नाही असे स्पष्टपणे सांगितले. त्यावेळी दुर्योधनाने 
संतापून त्याला शिवीगाळ केली. पांडवांचा पक्षपाती असा त्याच्यावर आरोप 
केला. दासीपुत्र अशी त्याची अवहेलना करण्यात आली. 


भीष्म ज्या ठिकाणी गुळमुळीत उत्तर देऊन गप्प बसले तेथे द्रोण, 
कृपानी मौन धारण केले यात आश्चर्य कसले ? ते तर उघड उघड दुर्योधनाचे 
आश्रित होते. 


सगळी ज्येष्ठ मंडळी तोंडात मिठाची गुळणी घेऊन बसली असता 
युवावर्गातील विकर्ण तेवढा धैर्याने 'हा अन्याय आहे' असे सांगत पुढे सरसावला 
याचे कौतुक वाटते. त्याने स्पष्टच सांगितले - 


“या धर्मराजाने द्रौपदीला पणाला लावली ती प्रथम आपल्याला हरवून 
घेतल्यानंतर, तीही शकुनीने 'तिला पणाला लाव' असे म्हटल्यानंतर लावलेली 
आहे. धर्मराज व्यसनाधीन झाल्यामुळे त्याची बुध्दी नष्ट झालेली आहे. तो प्रथम 
जिंकला गेल्यामुळे त्याच्या स्वतःच्या देहावर सुध्दा त्याची सत्ता राहिली नाही, मग 
द्रौपदीवर ती राहिली नाही हे उघडच आहे. शिवाय, द्रौपदीवर पाचही पांडवांचा 
समान अधिकार असल्यामुळे युधिष्ठिराला एकट्यालाच तिला पणाला लावण्याचा 
अधिकार नाही. या एकंदर गोष्टीचा विचार करून मी असे स्पष्ट म्हणतो की, ही 
द्रौपदी काही जिंकली गेलेली नाही.” (सभा. ६८) 


विकणाचि हे भाषण ऐकताच “शाबास, शाबास' असे म्हणून सभेतील सर्व 
लोकांनी एकच गजर केला व ते विकर्णाची प्रशंसा आणि शकुनीची निंदा करू 
लागले. 


विकर्णाच्या भाषणानंतर सभेचा कौल कदाचित फिरला असता. (अर्थात 
त्या काळी लोकशाही नसल्यामुळे लोकांचा कौल दुर्योधनाने मानला असता की 
नाही याची शंकाच आहे.) पण कर्णाने विकर्णाची निंदा करून त्याला गप्प 
बसविले. 


त्यानंतर कर्ण द्रौपदीला कुत्सितपणे असेही म्हणतो की, “आता कुंतीचे 
पुत्र तुझे धनी नसून धृतराष्ट्रपुत्र तुझे धनी झाले आहेत. आता द्यूतापासून पुनरपि 
तुला दास्यत्व प्राप्त होणार नाही असा एखादा दुसरा पती तू कर. (पांडवांसारख्या 
द्यूताचे व्यसन असलेल्या पतींचा त्याग कर असा ध्वन्यर्थ.) पण पती केला म्हणजे 
स्त्रियांना हवे तसे वागता येत नाही व दासीपणात असल्याने नेहमी यथेच्छ वर्तन 
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केले तरी त्याला प्रतिबंध नसतो, हेही तुझ्या ध्यानात असू दे”. (कुणाची लग्नाची 
बायको असण्यापेक्षा दासी-रखेली असणे जास्त चांगले. कारण, तिला स्वैरपणे 
वागण्याचे स्वातंत्र्य असते असे कर्ण तिला उपरोधाने सुचवितो. आणि तरीही 
कर्ण म्हणे उदात्त पुरुष !) (सभा. ७१) 


कर्णाच्या या भाषणाने उत्तेजित झालेल्या दुर्योधनाने आपली डावी मांडी 
उघडी करून तिच्यावर बसण्यास द्रौपदीस सूचविले. 


सर्वात कहर म्हणजे द्रौपदीच्या अंगावरील वस्त्र काढून घे असे कर्णाने 
सांगताच पडत्या फळाची आज्ञा मानून दुःशासनाने द्रौपदीच्या अंगावर असलेले 
एकमेव वस्त्र ओढण्यास सुरवात केली. त्याबरोबर सभेत बसलेल्या सर्वानी माना 
खाली घातल्या. 


या सर्वच लज्जास्पद प्रकाराने भीम इतका क्रोधवश झाला होता की, 
कधीही धर्मराजाला दुरुत्तर न करणारा तो त्याला म्हणाला, “जुवेबाज लोकांच्या 
घरीही दासी असतात, पण त्यानासुद्धा ते कधी पणाला लावत नाहीत. कारण, 
त्यांच्या मनात त्या दासीविषयी दयाबुद्धी असते. पण तू तर आपली आवडती 
भार्याही पणाला लावली. तुला काय म्हणावे ?” (सभा. ६८) 


भीम इतका संतप्त झाला होता की, तो सहदेवाला म्हणाला, “जा, अग्नी 
घेऊन ये. द्यूत खेळणाऱ्या या धर्माचे हात मी जाळून टाकतो”. 


अर्जुनाने मोठ्या पराकाष्ठेने भीमाला शांत केले. 


भीमाने असे काही करावे असे दुर्योधनाला वाटत असावे. आपापसात 
भांडण होऊन पांडव फुटले तर त्यांचा नाश करणे सोपे होते. 


जुगारी माणूस इतका बेभान कसा होतो ? वास्तविक सबंध महाभारतात 
युधिष्ठिरासारखा शांत, विचारी, धर्मशील माणूस दुसरा नाही. पण त्याचा तोल 
कसा गेला ? जुगारी माणसांचा-अट्टल जुगाऱयांचा ज्याला अनुभव आला असेल 
त्याला धर्मराजाच्या या कृतीचे आश्चर्य वाटणार नाही. असे म्हणतात की, 
केवढाही अट्टल मद्यपी असला तरी अतिमद्यप्राशन केल्यावर तो जमिनीवर 
कोसळून पडेल, अतिरिक्त स्त्रीसहवासानंतर रंगेल पुरुषसुद्धा काही क्षण दूर 
होईल, पण सर्वस्व नष्ट झाले तरी अट्टल जुगारी जुगारापासून निवृत्त होणार नाही. 
जुगारात लावण्यास काहीच उरले नाही तरच नाईलाज होऊन तो तेथून निघून 
जाईल. 
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त्यातही जिंकणाऱ्या जुगाय्यापेक्षा हरणाऱयास जास्त कैफ चढतो. त्याची 
विचारशक्तीच नष्ट होते. 


धर्मराजास असाच कैफ चढला होता. म्हणून त्याने 'द्रौपदीला पणास 
लाव' असे शकुनीने सूचविताच क्षणमात्र विचार न करता तिला पणाला लावली. 
आपण काय करतो याचे भान त्याला नव्हते. 


धर्मराजाला आपण दोष देतो. खरे तर त्याच्या जुगारी वृत्तीला, जुगाराच्या 
व्यसनाला दोष द्यायला हवा. 


आजही असंख्य जुगाय्यांच्या बायका द्रौपदीप्रमाणेच रडत असतील. 
काही दिवसांपूर्वी वृत्तपत्रात बातमी वाचली होती की, एका जुगाऱ्याने जुगारात 
आपली बायको पणाला लावली, तो हरला व विजयी जुगारी तिला घेऊन आपल्य 
घरी गेला. बातमीचा मथळा होता, 'धर्मराजाचा आधुनिक अवतार'. असे अनेक 
अवतार आजही असतील. तरुण बायकोला व्याजापोटी सावकाराकडे गहाण 
ठेवून कर्ज काढणारे लोक काही दशकांपूर्वी उत्तर हिंदुस्थानातील ग्रामीण 
भागात होते. आज बँकांकडून कर्ज मिळत असल्याने हा प्रकार कमी झाला 
असेल. तात्पर्य, स्त्री ही एक 'मालमत्ता' समजणारे लोक आजही आहेत. तेव्हा, 
पाच हजार वर्षापूर्वी धर्मराजाने द्रौपदीला पणाला लावले यात फारसे आश्र्वर्य 
वाटण्याचे कारण नाही. 


धर्मराजाने द्रौपदीला पणाला लावले याबद्दल एक भीम वगळता त्याला 
कोणीही दोष देत नाही. द्रौपदीनेही त्याला दोष दिला नाही. तिचा प्रश्न होता, 
'जुगारात आधी हरलेल्या धर्मराजाला आपल्या पत्नीला पणास लावण्याचा 
अधिकार आहे का ?' विकर्ण, विदुर हाच प्रश्न करतात. कोणीही असा प्रश्न 
विचारीत नाहीत की, मूळात पतीला पत्नीस जुगारात पणाला लावण्याचाच 
अधिकार असावा का ? द्रौपदीही हा प्रश्न विचारीत नाही हे इथे लक्षात घेतले 
पाहिजे. 


आपली भारतीय संस्कृती, किंबहूना सगळ्या जगाचीच संस्कृती 
पुरूषप्रधान आहे. पुरूष हा स्वामी, स्त्री ही त्याची मालमत्ता ही भावना 
पूर्वीपासूनच आहे. विसाव्या शतकातच ही भावना हळूहळू बदलत आहे. आज 
स्त्रीमुक्तीची चळवळ चालू आहे. तरीही सर्व समाजात समानता रुजली आहे असे 
म्हणता येणार नाही. आजही ही स्थिती तर पाच हजार वर्षापूर्वी स्त्री पुरुष 
समानतेची कल्पनाही कुणाला नसली तर त्यात आश्चर्य मानण्याचे कारण नाही. 


स्त्रीजन्मा ही तुझी कहाणी ५ 


असो, 

द्रौपदी श्रीकृष्णाचा धावा करते व तो तिला गुप्तरुपाने वस्त्रे पुरवितो असा 
प्रसंग महाभारतात आहे. (चिकित्सक आवृतीत हा अध्याय प्रक्षिप्त मानून 
वगळलेला आहे.) पण भारताचार्य चिंतामणराव वैद्य हा चमत्कार कल्पित मानीत 
नाहीत. ते म्हणतात - 


“आज हजारो वर्षापासून द्रौपदीचा हा धावा आर्यस्त्रिया हिंदुस्थानात गात 
आल्या असून, त्यांच्या चारित्र्यास तो पावित्र्य आणीत आहे. सती द्रौपदीच्या 
वस्त्रहरण प्रसंगी झालेला चमत्कार काल्पनिक नाही. कारण, संतचरित्रात 
परमेश्रवराच्या कृपेने असे चमत्कार घडतात, यात संशय नाही. द्रौपदीने आपल्य 
पातिव्रत्त्याच्या प्रभावाने आर्यस्त्रियात आपले नाव अजरामर करून ठेवले आहे. 
'मी दासी झाली नाही' असे जे ती म्हणत होती, ते पतींच्या ताब्यातून सुटण्यासाठी 
नव्हे, तर दासी होऊन दुर्योधनादी कामुकांच्या कचाट्यात सापडू नये म्हणून, 
हे लक्षात ठेवले पाहिजे.” 


द्रौपदीच्या पातिव्रत्याची महती सांगितल्यानंतर द्रौपदीस पणास लावण्याचा 
प्रसंगच कसा निर्माण झाला, हे सांगताना भारताचार्य लिहितात - 


“हा सर्व प्रसंग नीट समजण्यास प्राचीन वैदिक काळाची समाजस्थिती 
कशी होती हे येथे सांगितले पाहिजे. कारण, धर्मराजासारखा धर्मशील पुरूष 
द्यूताच्या व्यसनात कसा पडला आणि त्याची धर्मपत्नी दासी कशी होऊ शकली, 
याचे आपणास हल्ली आश्चर्य वाटते. पण वैदिक काळी आर्यामध्ये विशेषतः 
क्षत्रियांत Jara फार वेड होते. 


ऋग्वेदातील एका सूक्तात एका ब्राह्मण ऋषीची सुद्धा द्यूत खेळून कशी 
फजिती होते याचे वर्णन आहे. प्राचीन काळच्या जर्मन वीरांप्रमाणे भारतीय क्षत्रिय 
वीर द्यूत खेळणे प्रशस्त मानीत आणि आव्हान केले असता युद्धास उभे न राहणे 
जितके अपयशस्कर व अनार्य मानीत, तितकेच दूतास बोलावले असता 'नाही' 
म्हणणे क्षत्रियांस अपयशस्कर व कलंक लावणारे समजत. धर्माने द्यूत वाईट 
आहे हे प्रारंभीच सांगितले, पण 'द्यूतास आव्हान केले असतानाही नाही म्हणणे 
हे माझे व्रत नाही' असे तो म्हणाला. 


अर्जूनानेही 'हा धर्म स्वतः होऊन दूतास बसलेला नाही, क्षात्रधर्माप्रमाणे 
त्यास आव्हान केल्यामुळे द्यूतास बसावे लागले आहे.' अशी त्याची भलावण 
केली आहे. 


६ द्यूतचक्र 


तात्पर्य, भारतीय वैदिक क्षत्रियांत द्यूत खेळणे सामान्य होते आणि 
बोलावले असता द्यूतास न बसणे कलंक किंबहूना अधर्म मानीत. त्याचप्रमाणे 
द्यूतास वाटेल तो पण लावीत आणि युद्धांत जिंकल्याप्रमाणे द्यूतात जिंकलेले 
लोक दास किंवा गुलाम होत. धर्माने बायकोचा पण लावला ही गोष्ट असामान्य 
केली. पूर्वी दास किंवा दासी यांची स्थिती बहुतेक गुलामांसारखी असे आणि 
दासींचा उपभोग घेण्याचा स्वामीला अधिकार असे. द्रौपदीला भीती पडली होती 
ती हीच. 'दासीभावेन मां. भोक्तुमीषुस्तेही जनार्दन' असे पुढें तिने श्रीकृष्णापाशी 
mena केले आहे. या दोन गोष्टी या प्रसंगात भारतीय वीरांच्या चारित्र्यासंबंधी 
विचार करताना लक्षात ठेवल्या पाहिजेत.” (महाभारत कथासार - चिं. वि. वैद्य) 


त्या महाभयंकर विटंबनेच्या वेळी राजसभेतील ज्ञानी पुरूष माना खाली 
घालून स्वस्थ का बसले व भीष्मांसारखा कर्तृत्ववान पुरूषही हतबल होऊन का 
गेला याचे उत्तर वरील विवेचनात मिळेल. पुरूषवर्ग हतबल झाला असता अखेर 
द्रौपदीची सुटका एका स्त्रीनेच केली. द्रौपदीला सभेत ओढीत नेले आहे याची 
गंधवार्ता महाराणी गांधारीला नव्हती. तिला जेव्हा हा प्रकार कळला तेव्हा तिने 
सांगावा धाडून द्रौपदीची मुक्तता केली. 


महाभारतात हा प्रसंग पुढीलप्रमाणे वर्णिलेला आहे. 


“अर्जुनाचे हे भाषण (कौरवांच्या नाशाची प्रतिज्ञा) पुरते संपते न संपते 
तोच धृतराष्ट्राच्या मंदिरात अगदी अग्निकुंडाच्या जवळच कोल्हे ओरडले आणि 
त्याच्याच बरोबरीने एका गर्दभाने पण आपला कर्कश ध्वनी सुरू केला. 
त्याचप्रमाणे, अभद्र पक्ष्यांनीही जिकडे तिकडे एकच कलकलाट करून 
सोडला... बिचार्‍या विदुराला व गांधारीला हे काही तरी मोठे अरिष्ट असावे असे 
वाटून त्यानी घाबर्‍याघुबर्‍या जाऊन ती गोष्ट धृतराष्ट्राला कळविली” (सभापर्व 
७१) तेव्हा धृतराष्ट्र घाबरला. त्याला झालेला आनंदाचा उन्माद ओसरला. 
गांधारीने धाडलेल्या निरोपातून त्याला पुढील भावितव्याची चाहूल लागली व 
दुर्योधनादी चांडाळचौकडी विरोध करीत असतानाही त्याने राजाच्या अधिकारात 
द्रौपदीची व पांडवांची दास्यत्वातून मुक्तता केली. 


द्रौपदीची विटंबना ही प्राचीन भारतीय आर्यांच्या इतिहासातील सर्वात 
जास्त काळीकुट्ट घटना आहे. सुसंस्कृत म्हणविणारे लोकही सूडाच्या भावनेने 
कोणत्या थरास जाऊ शकतात याचे हे उदाहरण आहे. 

शत्रूंचा सूड उगविण्यासाठी त्यांच्या बायकांवर अत्याचार करण्याचे 
प्रकार भारतात आजही चालू असलेले दिसतात. 


CAT ही तुझी कहाणी ७ 


२. द्यूतपर्व संपले; वनवास सुरु झाला 


सभापर्वाच्या ८० व्या अध्यायात, वनवासास जाताना पांडव कसे गेले याचे वर्णन 
धृतराष्ट्राच्या प्रश्नाला उत्तर देताना विदुराने केले आहे. हस्तिनापूरातील रस्त्यावरून 
जाताना धर्मराजाने तोंडावरून बुरखा घेतला होता. भीम आपले विशाल बाहू 
पुन्हा पुन्हा उंचावून त्यांच्याकडे पाहत होता. अर्जुनाने हातात वाळू घेतली होती 
व ती रस्त्यावर शिंपडीत तो गेला. नकुळाने आपले सर्वांग धुळीने माखून घेतले 
होते. सहदेवाने तोंडाला राख फासली होती; आणि पांडवांचे कुलपुरोहित 
धौम्यमुनी हे यमदेवतेला उद्देशून असलेली भयंकर सामें म्हणत सर्वापुढे चालत 
होते. 


या प्रकाराचा अर्थ काय असे धृतराष्ट्राने विचारल्यावर ज्ञानी विदुर 
म्हणाला, “राजा, तुझ्या पुत्रांवर निरंतर प्रेमच करणारा जो धर्मराज, त्याला 
कपटाचा आश्रय करून तुझ्या पुत्रांनी सर्वस्वी नागविले, तेव्हा क्रोध बाहेर पडू 
नये म्हणून धर्मराजाने डोळे उघडे ठेवले नाहीत. आपल्या क्रोधयुक्त दृष्टीमुळे 
प्रजाजन क्षुब्ध होण्यास आपण कारणीभूत होऊ नये, यासाठी त्याने आपले तोंड 
व डोळे झाकून घेतले. आपल्या बाहुबलाचा अभिमान बाळगणारा भीम आपल्या 
बाहूनीच WA ठार करीन असे सूचवित गेला. दोन्ही हातांनी बाण सोडणारा 
सव्यसाची अर्जुन बाणांची वृष्टी करीन हे दाखविण्यसाठी वाळू टाकीत गेला. 
रुपाने देखणा म्हणून प्रसिध्द असलेला नकुळ, रस्त्याने जातान स्त्रियांना 
आपल्याविषयी मोह उत्पन्न होऊ नये म्हणून सर्वाग धुळीने माखून गेला. 
निकृष्टावस्थेतील आपला चेहरा कोणाला ओळखता येऊ नये म्हणून सहदेवाने 
तोंडाला राख फासून घेतली होती, तर केस पाठीवर मोकळे सोडून द्रौपदीने 
आपला चेहरा झाकून घेण्याचे कारण असे की, आजपासून चौदाव्या वर्षी 
कौरवांच्या स्त्रिया आपल्या नवऱ्यांना तिलांजली देवून, अशाच प्रकारे मोकळे 
केस सोडून रडत रडत हस्तिनापूरात प्रवेश करतील असे तिला सूचवायचे होते. 
धीम्यमुनीनी सूचित केले की, चौदाव्या वर्षी कौरवांचा वध झाल्यानंतर त्यांचे 
पुरोहित अशीच सामें म्हणतील.” 


धृतराष्ट्राच्या मनात विदूराच्या या भविष्यकथनाने थरकाप उडाला, पण 


८ द्युतचक्र 


पुत्रस्नेहाने व स्वार्थाने अंध झाल्याने पांडवांना वनात जाऊ देवू नये असे काही 
त्याला वाटले नाही. 


उलट, पांडवांवर केलेल्या अन्यायाचा भयंकर परिणाम होऊन कौरवांचा 
अखेर विनाश होईल, तेव्हा त्याना परत बोलावून त्यांचे राज्य परत करावे असा 
aa जेव्हा विदुराने दिला, तेव्हा तो पांडवांचा पक्षपाती असून त्याला आपल्या 
पुत्रांचे बरे झालेले नको आहे असा गंभीर आरोप धुतराष्ट्राने केला. 


वनात जाताना पांडवांबरोबर त्यांचा वैयकितक सेवकवर्ग होता. इंद्रसेन 
हा त्यांचा प्रमूख होता. काही ब्राह्मणही पांडवांबरोबर वनात जाऊन राहिले होते. 
हस्तिनापूरातील अनेक प्रजाजनही पांडवांबरोबर जाण्यास निघाले होते. पण 
त्यांची समजूत घालून धर्मराजाने त्याना परत पाठविले. 


कुंती पुत्रांबरोबर वनात जाण्याच्या हेतूने धृतराष्ट्राची अनुज्ञा घेण्यासाठी 
आली तेव्हा तो व्यथित झाला. धृतराष्ट्र हा मूलतः खलप्रकृतीचा नव्हता. स्वतःला 
हुकलेले राजपद आपल्या पुत्राला तरी मिळावे असे त्याला वाटणे मानवी 
स्वभावास धरुनच होते. त्याबद्दल त्याला दोष देता येत नाही. पण हे राजपद न्याय 
मार्गाने मिळत नाही, तेव्हा ते अन्यायाने, कुटिल मार्गाने मिळविण्याचा दुर्योधन 
प्रयत्न करतो, तेव्हा त्याला धृतराष्ट्राचा मूक आशीर्वाद लाभतो हा दोष आहे. बरे, 
. एकदा राज्याची वाटणी करुन हस्तिनापूरचा वैभवशाली प्रदेश दुर्योधनाला 
दिल्यानंतर तरी धृतराष्ट्राचे तळमळणारे अंतःकरण शांत व्हावे की नाही ? पण 
नंतरही दुर्योधनाच्या पापकृत्यांत त्याचा अप्रत्यक्ष सहभाग असतो हे केवळ 
अक्षम्य आहे. धृतराष्ट्र राजा आहे. तो आंधळा असला तरी कायदेशीर राज्यसुत्र 
त्याच्या हातात आहेत. भीष्म, विदुरासारखे ज्ञानी व कर्तृत्वान पुरुष त्याचे 
कारभारी आहेत. ते सतत त्याला मूक संमती मिळाली नसती तर दुर्योधनाचे 
एकही कारस्थान सफल झाले नसते. त्यामुळेच पुढे झालेल्या महाभयानक 
संहारास व कुलनाशास दुर्योधनाइतकाच धृतराष्ट्रही जबाबदार ठरतो, भीष्म, 
विदुर, व्यास त्याला पंरोपरीने उपदेश करतात, पण पुत्रस्नेहाने अंध झालेला 
धृतराष्ट्र कधी सावध झाला नाही. ते समोर असेपर्यंत त्यांचे म्हणणे धृतराष्ट्राला 
पटते. पण ते निघून जाताच त्याची स्वार्थबुध्दी बळावते. दुर्योधनाला हवे तसे तो 
करीत राहातो. त्याचे प्रायश्र्चितही त्याला मिळाले. आपले सगळे पुत्र व राज्य नष्ट 
झालेले त्याला मिटल्या डोळ्यांनी पहावे लागले. 


माणूस असाच वागत असतो. महाभारतातील पुरूष आणि स्त्रिया मानवी 


द्यूतपर्व संपले; वनवास सुरु झाला ९ 


स्वभावानुसारच वागत असतात. महाभारत हे वास्तव चित्र आहे. एक भीष्म 
सोडले तर इथे सगळेच स्खलनशील वाटतात. ते चुका करतातव त्याची शिक्षाही 
भोगतात. 


धृतराष्ट्राने नालस्ती केल्यावर विदुर उद्वेगाने पांडवांकडे निघून गेला. 
विदुर म्हणजे सत्य, न्याय, धर्म यांची परिपूर्ण मूर्ती असे चित्र महाभारतात दिसते. 
धृतराष्ट्राची सद्सद्विवेकबुध्दी जागृत करण्याचा त्याचा प्रयत्न सतत चालू असतो. 
पण त्यामुळेच तो पांडवांचा पक्षपाती आहे असे दुर्योधनाला व त्याच्या मित्रांना 
वाटते. ते तर त्याच्यावर जळत असतातच, पण काही वेळा धृतराष्ट्रालाही तसे 
वाटते. बुध्दी भ्रष्ट झाली म्हणजे माणूस दुसऱ्यांच्या सद्हेतूचाही विपर्यास करतो. 
'बिनाशकाले विपरीत बुध्दि' हेच खरे! 
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३. दुर्योधनाचा मानभंग 


पांडव वनवासास गेल्यास काही वर्षे उलटून गेली आहेत. मध्यंतरी अर्जुन 
इंद्रलोकात पाच वर्षे वास्तव्य करून अस्त्रसंपन्न होऊन परत आला आहे. एके 
दिवशी दुर्योधनाच्या मनात आले की, आपण सहपरिवार वनात जावे व पांडवांना 
आपले वैभव दाखवून हिणवावे. दुर्योधनाच्या कुत्सित मनोवृत्तीला साजेसाच 
त्याचा हा विचार होता. कर्ण, दुःशासन, शकुनी या त्रिकूटाने त्याला तत्काळ 
पाठिंबा दिला. वनवासी झालेल्या पाडवांचे दैन्य आपल्या डोळ्यांनी पाहून तो 
आनंद उपभोगण्यास मिळावा हा त्यांचा हेतू होता. मानी द्रौपदी दारिद्रयावस्थेत 
कशीबशी दिवस कंठीत असेल, तिला आपल्या वस्त्रालंकारानी नटलेल्या 
बायका दाखवून हिणवावे म्हणून त्यानी आपल्या बायकांनाही सोबत घेण्याचे 
ठरविले. आता प्रश्न होता तो धृतराष्ट्राची अनुज्ञा घेण्याचा. खरा हेतू सांगितला तर 
त्याची अनुमती मिळणे कठीण होते. काय करावे याचा विचार करीत असता 
एकाला नामी युक्ती सुचली. पांडव त्यावेळी द्वैतवनात होते. त्याच ठिकाणी 
कौरवांचे गौव्ठवाडे होते. त्यांची पाहणी करण्यासाठी जातो असे धृतराष्ट्राला 
सांगण्याचे ठरले. राजाने आपल्या गोधनाची अधूनमधून पाहणी करण्याची 
पध्दत होतीच. धृतराष्ट्रानेही अनुज्ञा दिली व दुर्योधनादी कौरव मंडळी नोकरचाकर 
व काही थोडे सैन्य घेऊन द्वैतवनाकडे निघाली. त्यांच्या बायकाही नटून थटून 
आपले राजवैभव द्रौपदीला दाखविण्यासाठी निघाल्या. अशा प्रकारे हा सगळा 
राजपरिवार सहलीसाठी द्वैतवनात आला. 


दुर्योधन द्वैतवनात जाण्याचे कारण महाभारतात स्पष्टपणे सांगितले आहे. 
तो म्हणतो, “अरण्यामध्ये द्रौपदीसहवर्तमान क्लेश पावत असलेल्या भीमाला 
आणि अर्जुनाला अवलोकन करावे अशी इच्छा माझ्या अंतःकरणात निर्माण 
झाली आहे. कारण, पांडवांनी वल्कले आणि कृष्णाजिने परिधान केलेली आहेत, 
हे पाहिल्याने मला जो आनंद होईल तो ही पृथ्वी मिळाल्यानेही होणार नाही. 
कर्णा, द्रुपदराजाची कन्या द्रौपदी काषायवस्त्र परिधान करून अरण्यामध्ये 
वास्तव्य करीत आहे असे जे मला पहावयास मिळेल त्याहून अधिक आनंददायक 
असे काय आहे ?” (वनपर्व अ. २३८) 
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दुर्योधनाच्या या मनोगतावरुन त्याची क्षुद्रवृत्ती जशी दिसून येते तशीच 
पांडवांविषयी - विशेषतः भीम, अर्जुन व द्रौपदीविषयी त्याच्या मनात प्रखर 
द्वेषभावना आहे तीही दिसून येते. या प्रखर द्वेषभावनेमुळेच पांडवांचा नाश 
करण्यासाठी कोणतेही अधमकृत्य करण्यास त्याच्या मनाला खंत वाटत नाही. 
तो बुद्धिमान आहे, पराक्रमी आहे, तसाच मानी आहे. किंबहुना त्याचा मानीपणा 
इतका पराकोटीला पोचला आहे की, त्याचे अहंकारात परिवर्तन झाले आहे. या 
अहंकारामुळे त्याची सद्सद्विवेकबुद्धी नष्ट झाली आहे. एके ठिकाणी तो म्हणतो, 
“कोणते आचरण धर्माला अनुसरून आहे हे मला कळते; पणमला ते करावेसे 
वाटत नाही. अधर्म कोणता हेही मला समजते; तरी पण मी त्यापासून परावृत्त 
होऊ शकत नाही. माझ्या हदयात वसलेल्या कोणा देवाकडून जी प्रेरणा होईल॑ 
तसे मी वागतो.” 


पुराणात आणि इतिहासात काही जुलूमी राजे होऊन गेलेले आहेत. 
प्रजेवर त्यानी अत्याचार केले. दुर्योधन हा त्यातला नाही. धृतराष्ट्र सिंहासनावर 
आसला तरी तो अंध असल्याने प्रत्त्यक्षात सत्ता युवराज असलेल्या दुर्योधनाच्या 
हातात होती. भीष्म हे कारभारी असले व विदुर मंत्री असला तरी दुर्योधन वयात 
आल्यानंतर त्यांच्या हातात फारशी सत्ता असावी असे दिसत नाही. धृतराष्ट्र 
अधूनमधून विदुराचा सल्ला घेताना दिसतो पण भीष्माशी तो विचारविनिमय 
करताना फारसा दिसत नाही. चित्रांगद - विचित्रविर्य व धृतराष्ट्र - पांडु या दोन 
पिढींच्या काळात भीष्म हेच हस्तिनापूरचे एकमेव प्रशास्ते होते. राज्याची 
फाळणी होऊन दुर्योधनाला हस्तिनापूरचे युवराजपद मिळाल्यानंतर त्याच्याशी 
मिळते घेणे भीष्माना कठीण गेले असावे व तेव्हापासून ते प्रत्त्यक्ष राज्यकारभारातून 
मनाने तरी निवृत्त झालेले दिसतात. या काळात दुर्योधनाच्या तंत्रानेच सगळा 
राज्यकारभार चाललेला दिसतो. तो त्याने उत्तमरित्या चालविला. प्रजेचे हित 
पाहिले, दानधर्म केला. प्रजेची त्याच्या बद्दल कसली तक्रार दिसत नाही. 
हस्तिनापूरच्या प्रजेत युधिष्ठिर किती प्रिय होता, हे दुर्योधनाने पाहिले होते. तेरा 
वर्षानंतर पांडव परत येतील तेव्हा प्रजेला त्यांची आठवणही राहू नये यासाठी तो 
प्रयत्नशील होता. त्याच हेतूने तो प्रजेच्या हितासाठी तत्पर राहीला. तेव्हा 'राजा' 
या दृष्टीने त्याच्यात उणेपणा काही नव्हता. दुर्योधन 'खलपुरुष' भासतो तो 
पांडवांच्या बाबतीत. तो जन्मला तेव्हां पांडु आपल्या बायकांसह दूर वनात होता. 
तेथे त्याला मुले झाली पण त्यांचा उपसर्ग दुर्योधनाला नव्हता. बालपणी 'भावी 
राजा' म्हणून राजपरिवारात व सेवकवर्गात त्याचे कौतुक झाले असेल. त्यामुळे 
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ते बीज त्याच्या मनात अंकुरले असावे. आपल्या बापाला तो वडील बंधू असूनही 
राजपद मिळाले नाही याची खंत त्याच्या मनात तो जाणता झाल्यावर निर्माण 
झाली असावी व दूर गेलेले पांडव तितक्यातच परत आल्यने त्या खंतीचे रुपांतर 
द्वेषात झाले असावे. या द्वेषामुळे तो पांडवांचा नायनाट करण्यास तयार झाला. 
इंद्रप्रस्थाचे राज्यही तो पांडवांना देण्यास तयार नव्हता. राजसूय यज्ञात पांडवांचे 
वैभव पाहिल्यावर तो इतका उदास झाला की त्याचे मन कशातही रमेना. त्याच्या 
डोक्यात पांडवांच्या नाशाचे विचार रात्रंदिवस घोळत राहिले. शक्य असते तर 
इंद्रप्रस्थावर आक्रमण करून त्याने ते राज्य नष्टही करून टाकले असते. पण 
एकतर पांडव पराक्रमी होते व बलाढ्य पांचाल व यादव हे-त्यांच्या पाठीमागे होते. 
दुसरे म्हणजे भीष्म-द्रोणांचा विरोध झाला असता व धृतराष्ट्राचीही संमती 
मिळणे कठीण होते. या सर्व कारणांमुळे दुर्योधनाला तो विचार डोक्यातून काढून 
टाकावा लागला व कोणत्या कपटाने पांडवांचा घात करावा याचा विचार करावा 
लागला. कपटनीतीपटु शकुनी त्याच्या सहाय्याला होताच. त्याने द्यूताची युक्ती 
सुचविली. शांभर टक्के यशाची खात्री दिली. त्याकाळी भारतीय आर्यामध्ये, 
विशेषतः क्षत्रियांमध्ये युद्धाचे किंवा द्यूताचे आव्हान जो स्वीकारणार नाही त्यास 
भेकड मानले जात असे. क्षत्रियधर्मावरील तो कलंक मानला जात असे. त्यामुळे 
द्यूताचे आव्हान युधिष्ठिर स्वीकारणारच हे निश्र्चित होते. प्रश्न होता तो धृतराष्ट्राला 
राजी करण्याचे. धृतराष्ट्राच्या मनातही पांडवांविषयी असूया होती. नुकत्याच 
झालेल्या राजसूय यज्ञाची रोमांचकारक वर्णने त्याने ऐकली असतीलच. अरण्य 
असलेला राज्याचा भाग पांडवांना देवून टाकला, पण त्यानी त्याची सुवर्णभूमी 
बनविली याबद्दलची खंत, मत्सर त्याला वाटत असावाच. मानवी मनात दोन प्रवाह 
वाहत असतात. एक विवेकाचा, एक विकारांचा. हे दोन्ही समांतर असतात. 
अल्पशा खळबळीने दोन्ही प्रवाह एकमेकांत मिसळून जाणे शक्य असते. 
त्यांच्यांत जो जोरदार असेल त्यात माणूस वहावत जातो. धृतराष्ट्राचे तसेच झाले 
असावे. भीष्म व विदुराने विरोध केला. पण त्यांचे ऐकतो कोण ? 


धृतराष्ट्राने शहाणपणा दाखवून जर विरोध केला असता तर यूत होऊ 
शकले नसते. परिणामी 'महाभारत' ही झाले नसते. 


पण विनाशकाले विपरीत बुद्धि !' सर्वनाश व्हायचा असला तर त्या 
दिशेने माणसाची पावले आपोआप वळू लागतात. रावणाच्या जनानखान्यात 
शेकडो रुपवती स्त्रिया होत्या. पण तरीही त्याच्या मनात सीतेविषयी अभिलाषा 
निर्माण झाली. परिणाम ? त्याचे चौदा चौकडीचे राज्य त्याच्यासह धुळीला 
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मिळाले. सगळ्या कुळाच संहार झाला. 
यालाच ' नियती ' म्हणायची का ? 


स्वतःच्या कृतीचे खापर नियतीच्य डोक्यावर फोडायची माणसाला संवय 
आहेच. पण हितचिंतक इशारे देत असतानाही त्यांच्याकडे दुर्लक्ष करुन, 
अविचाराने स्वतःवर व दुसच्यावरही संकटे ओढवून घ्यायची याला ' नियती ' 
कशी म्हणावी ? 


दुर्योधन व रावण या दोघांनाही त्यांच्या खऱ्या हितचिंतकांनी सतत इशारे 
दिले होते. पण त्यानी ते मानले नाहीत. 


माणसाच्या मनात कुबुध्दी मूळातच असते की प्रसंग विशेषी ती निर्माण 
होते ? त्याला हितचिंतकांचा सल्ला का पटत नाही ? स्वतःला तो इतरांहून जास्त 
शहाणा समजतो म्हणून ? हे चक्रावून टाकणारे प्रश्न आहेत. 


दुर्योधन व रावण यांच्यामध्ये काही साम्य आहे, काही विरोध आहे. रावण 
हा स्वपराक्रमाने वैभवाला चढलेला. दुर्योधन राजाच्या पोटी जन्माला आला 
म्हणुन राज्याचा युवराज झालेला. रावणाने अनेक राजांना जिंकले. पराक्रमात 
तो अजोड होता. तसला काही पराक्रम दुर्योधनाच्या हातून घडलेला दिसत नाही. 
त्याच्या यज्ञासाठी दिग्विजय केला तो कर्णाने. दुर्योधन शूर आहे, बलवानही आहे. 
शेवटच्या गदायुध्दात भीमाने त्याला अधर्मनिच मारले. तसे मारावेच लागले. 
सरळ गदायुद्धात दुर्योधन भीमाला वरचढ होता. रावण व दुर्योधन या दोघात एक 
साम्य आहे. दोघेही प्रचंड अहंकारी आहेत. एकदा निर्णय घेतल्यानंतर तो 
शेवटपर्यंत न बदलणारे आहेत. मृत्यूला तर ते घाबरणारे नाहीतच; पण सर्वनाश 
समोर दिसत असतानाही मागे फिरणारे नाहीत. एकाचा नाश भूमीसाठी झाला. 
दुसऱ्याचा स्त्रीसाठी. भूमी आणि स्त्री ! दोघीही स्त्रियाच. या दोघींसाठी जगात 
आजवर किती युध्दे झाली, किती संहार झाला याची गणती नाही. दोन देशात, 
दोन कुटुंबात, इतकेच कशाला दोन भावात सुध्दा या दोन गोष्टीवरून किती 
झगडे, किती हत्त्या झाल्या आहेत. आजही होत आहेत. (पर) भूमी आणि (पर) 
स्त्री. दोघीनाही दूरून वंदन केलेले बरे ! 


द्वैतवन हस्तिनापूरापासून फार दूर नसावे. तेथे कौरवांचे गोळवाडे होते. 
प्राचीन काळी राजांच स्वतंत्र गौळवाडे होते, त्या वाड्यात हजारो गायी असत. 
त्यांवर देखरेख करणारे स्वतंत्र अधिकारी असत. गायीच्या अंगावर राजांच्या 
नांवांचे शिक्के उठविले जात. तसेच नवीन जन्मलेल्या वासरांचीही मोजदाद 
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करून त्यांच्या अंगावर शिक्के उठविले जात. अधूनमधून राजा स्वतः जाऊन 
त्यांची पाहणी करीत असे. तात्पर्य, गोधन ही संपत्ती होती. शत्रूंच्या राज्यांवर 
हल्ले केले जात, तेव्हा त्यांचे गोधन पळविण्याचा प्रयत्न होत असे. विराटाच्या 
राज्यावर कौरबांनी स्वारी केली तेव्हा त्याचे गोधन असेच पळविण्यात आले होते. 
प्राचीन भारतात गोधनाला फार मोठे महत्त्व होते. त्यामुळे देशात बुधातुपाची 
सुबत्ता होती. 


आपल्या गौळवाड्यांची पहाणी करणे यात गैर काही नव्हते. यात 
राजपरिवारातील स्त्रियांनाही एक मजेची सहल होत असे. वस्तुतः वनातील 
दरिद्री पांडवांना व जाडेभरडे वस्त्र अंगावर असलेल्या द्रौपदीला आपले व 
आपल्या स्त्रियांचे वैभव दाखवून हिणविणे हा दुर्योधनाचा मुख्य हेतू होता, हे 
लेखारंभी दिलेल्या त्याच्या उद्गारांवरुन दिसून येईल. पण केवळ धृतराष्ट्राची 
अनुज्ञा मिळावी म्हणून त्याने घोषयात्रेचा - गौळवाड्यांच्या पाहणीचा बनाव केला 
होता. त्याच्याबरोबर त्याच्या राण्या, बंधुवर्ग आणि त्यांच्या स्त्रिया होत्या. आठ 
हजार रथ, तीस हजार हत्ती, नऊ हजार अश्व आणि अनेक हजार पायदल सैन्य 
होते, असा महाभारतात उल्लेख आहे. 


त्याच वेळी गंधर्व द्वैतववनात आले ते केवळ योगायोगाने का असा प्रश्न 
पडतो. पण त्या प्रश्नाचेही उत्तर महाभारताने दिले आहे. गंधर्वाचा राजा चित्रसेन 
हा अर्जुनाचा मित्र होता. अर्जुन अस्त्रविद्या शिकण्यासाठी पाच वर्षे अमरवतीस 
जाऊन राहिला होता. त्या काळात त्याची चित्रसेनाशी दाट मैत्री झाली. पुढे 
द्वैतवनात चित्रसेनाचे कौरवांशी युध्द झाल्यावेळी दुर्योधनाला, त्याच्या बंधूना व 
राजस्त्रियांना बंदिवान करून तो गंधर्व लोकास जाण्याकरता निघाला, तेव्हा 
धर्मराजाच्या आज्ञेनुसार पांडवांनी त्याला अडविले. दुर्योधनादिकाना बंदिवान 
करण्याचे कारण अर्जुनाने विचारले तेव्हां चित्रसेन म्हणाला, “अर्जुना, तुम्ही 
अनाथाप्रमाणे क्लेश भोगत वनामध्ये राहत आहात, असे कळून आल्यानंतर 
“आता आपण सुखात असून हे पांडव संकटात आहेत; तेव्हां अशा दुःस्थितीत 
आपण त्याना जाऊन भेटावे' असे जे या दुष्ट दुर्योधनाने आणि कर्णाने मनात 
आणले होते, ते इन्द्राला स्वर्गामध्येच कळले, आणि ते तुमचा व यशस्विनी 
द्रौपदीचा उपहास करण्यासाठी आलेले आहेत हे कळून इन्द्राने मला आज्ञा केली 
की, जा आणि दुर्योधन व त्याचे अमात्य याना बांधून इकडे घेऊन ये. मात्र, 
संग्रामामध्ये अर्जुन व त्याचे बंधू यांचे तू रक्षण कर. कारण, तो पांडुपुत्र तुझा 
शिष्य आहे व प्रिय मित्रही आहे.' (वनपर्व अ. २४६) 
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इन्द्राचा अर्जुनावर मोठा लोभ होता, याचे प्रत्त्यंतर महाभारतात इतरही 
वेळी आलेले आहे. युध्दात अर्जुनाचा विजय व्हावा या हेतूने त्याने कर्णाची 
कवचकुंडलेही मागून घेतली होती. असो. 


गंधर्वांचा संबंध इन्द्राच्या राजसभेशी येतो. गंधर्व हे गायन-वादन, नर्तन 
यात कुशल असलेले लोक होते. आजही गायनात विशेष प्राविण्य मिळविलेल्या 
गायकांना 'गंधर्व' या विशेषणाने संबोधिले जाते. गायनवादननृत्यादी कलांमध्ये 
ते प्रवीण असल्यामुळे अर्जुनाने अमरावतीच्या वास्तव्यकालात चित्रसेन गंधर्वाकडून 
त्या कला शिकून घेतल्या होत्या. (पुढे या कलांचा उपयोग अर्जुनाला 
अज्ञातवासात विराटराजाच्या कन्यांना शिकविण्यासाठी झाला.) 'अर्जुन तुझा 
शिष्य आहे व प्रिय मित्रही आहे' असे इन्द्र चित्रसेनास म्हणतो. तेव्हा हे गंधर्व 
चांगले सुशिक्षित, सुसंस्कृत असावेत असे दिसते. महाभारताशिवायही इतर 
अनेक पुराणात गंधर्वांचे उल्लेख व त्यांच्याविषयी कथा आहेत. 


दुर्योधनाचा परिवार ज्यावेळी द्वैतवनात येतो त्याच्या आधीच चित्रसेन 
गंधर्व आपल्या परिवारासह तेथे आलेला असतो. तेथे असलेल्या सरोवरात तो 
व त्याच्या स्त्रिया क्रीडा करीत असतात. काही अंतरावर त्याचे सैनिक पहारा देत 
उभे असतात. अशा वेळी दुर्योधनाचे काही सैनिक राजस्त्रियांच्या स्नानाची 
व्यवस्था करण्यासाठी तेथे पोचतात. गंधर्वाचे सैनिक त्याना अडवितात. उभय 
पक्षांमध्ये बाचाबाची होते व त्याचे पर्यवसान गंधर्वसैनिकांकडून दुर्योधनाच्या 
सैनिकांना मारहाण होण्यात होते. दुर्योधनाला हे कळताच तो संतापतो व आपल्या 
सैन्याला गंधर्वाना हुसकावून लावण्याची आज्ञा देतो. यातून उभय सैन्यात लढाई 
जुंपते. स्वतः चित्रसेन व कर्ण आणि दुर्योधनादी बंधू यांच्यात लढाई होते. कर्ण 
पराभूत होतो व पळून जातो. दुर्योधनादी बंधूना व त्यांच्या स्त्रियांना चित्रसेन 
बंदिवान करून रथातून अमरावतीस जाण्यास निघतो. कौरवांचे काही दूत धावत 
पळत तेथून जवळच असलेल्या पांडवांच्या आश्रमाकडे जातात व त्याना ही वार्ता 
कळवितात. 


दुर्योधनाचा असा परस्पर काटा निघाला हे कळून भीमाला आनंद होतो 
व आपल्या स्वभावाप्रमाणे तो आनंद व्यक्तही करतो. धर्मराजाला भीमाचे हे 
वागणे आवडत नाही. तो म्हणतो, “भीमा, कौरवांशी आमचे वैर असले तरी ते 
आमचो बंधू आहेत. आमचे वैर आम्ही पाहून घेऊ. पण परक्यांनी त्यांची विटंबना 
करणे व त्याचा आम्ही आनंद मानणे हे योग्य नव्हे. आपापसातील भांडणात ते 
शंभर आणि आम्ही पांच हे ठीक आहे. पण परक्यांशी प्रसंग आला की आम्ही 
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एकशे पाच आहोत हे लक्षात ठेव.' 


धर्मराजाच्या आज्ञेवरून भीम व अर्जुन चित्रसेन गंधर्वाने बंदिवान 
केलेल्या दुर्योधनादी बंधूंची व त्यांच्या स्त्रियांची मुक्तता करतात व त्याना 
धर्मराजाजवळ घेऊन येतात. धर्मराज सर्वांचे सांत्वन करतो., 


दुर्योधनाने रजस्वला द्रौपदीला भरसभेत ओढीत आणवून तिची विटंबना 
करण्याचा प्रयत्न केला, या पार्श्वभूमीवर कौरवस्त्रियांविषयी धर्मराजाने काढलेले 
उद्गार या दोघांच्या मनोवृत्तीतील व संस्कृतीतील फरक स्पष्ट करतात. तो 
म्हणतो, “हे सामर्थ्यसंपन्न भीमा, गंधर्वाने दुर्योधनाला बंदिवान केला, आणि 
कौरवांच्या कुलस्त्रियांना परपुरुषांचा संपर्क झाला यामुळे आमच्या कुलालाच 
कलंक लागला आहे. म्हणून हे नरश्रेष्ठहो, तुम्ही शरण आलेल्या लोकांच्या 
संरक्षणासाठी आणि आपल्या कुलाच्या अब्रुरक्षणासाठी सज्ज व्हा.” (वनपर्व अ. 
२४३) 


पांडवांना व द्रोपदीला आपले वैभव दाखवून लज्जित करण्यासाठी 
कौरव वस्त्रालंकारानी नटलेल्या आपल्या स्त्रियांना घेऊन मोठ्या दिमाखाने आले 
होते, त्यानाच उलट द्रौपदीपुढे माना खाली घालून लज्जित मुखाने उभे रहावे 
लागले. चित्रसेनाने केलेल्या अपमानापेक्षा हा अपमान मानी दुर्योधनाच्या मनाला 
अधिक असह्य झाला असेल ! 
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४. कृष्ण आणि द्रौपदी 





©, द्रौपदी. महाभारतातील या दोन प्रमूख व्यक्तिरेखा. श्रीकृष्णाचे 

महाभारतातील स्थान कोणते ? महाभारत ही काही श्रीकृष्ण चरित्रकथा नाही. 
ती आहे कुरूकुलाची कथा, कौरव-पांडवांच्य संघर्षाची कथा. महाभारतात 
श्रीकृष्णाचा प्रवेश होतो तोच मुळी द्रौपदीस्वयंवराच्या वेळी. त्यापूर्वी तो 
स्वतःच्याच संघर्षात गुंतला होता. हा संघर्ष होता त्याच्या स्वतःच्या आणि 
यादवांच्या जीवनमरणाचा. श्रीकृष्णाच्या जन्मापूर्वीच हा संघर्ष सुरु झाला होता 
आणि खुद्द त्याचा मामाच त्याच्या जीवावर उठला होत. त्याचा नाश करतो न 
करतो तोच मगधसम्राट जरासंध आपले सैन्य घेऊन आला. सतरा वेळा युध्द 
झाले आणि मथुरा ओसाड पडू लागली, तेव्हां त्या नगरीचा आणि यादवांचाही 
नाश टाळण्यासाठी श्रीकृष्णाला मथुरेपासून फार दूर असलेल्या द्वारकेत जाऊन 
तेथे वसाहत करावी लागली. या प्रचंड व्यापातून मोकळा झाल्यावर त्याला 
पांडवांकडे पाहण्यास फुरसत मिळालेली दिसते. द्रौपदी स्वयंवरापूर्वी श्रीकृष्ण 
व पांडवांची भेट झाल्याचा उल्लेख महाभारतात नाही. याचा अर्थ तशी भेट 
झालीच नव्हती असा करता येणार नाही. कारण ब्राह्मणवेषातील पांडवांना 
ओळखून श्रीकृष्ण त्यांच्या बिऱहाडी येतो व त्यांची भेट घेतो. यावेळेपासून 
श्रीकृष्ण पांडवांचा व द्रौपदीचा पाठिराखा बनला आहे तो शेवटपर्यंत तसाच 
राहिला आहे. 


श्रीकृष्णाचे व पांडवांचे नाते आते-मामेभावांचे. कुंती ही बसुदेवाची 
बहीण व श्रीकृष्णाची आत्या. ती नंतर कुंतिभोजराजाला दत्तक गेली व तेथून 
विवाहबंधनाने कुरूकुलात आली. श्रीकृष्ण व पांडव समवयस्क असावेत. 
अर्जुनाचे व त्याचे वय सारखे असावे. ज्या ज्या वेळी तो पांडवांकडे येतो त्या त्या 
वेळी तो युधिष्ठिर व भीम याना वंदन करतो. अर्जुनाला तो आलिंगन देतो व 
नकुल-सहदेवाला आशीर्वाद देतो. श्रीकृष्ण व अर्जुनाची जीवश्चकंठक्रच मैत्री. 
इतकी की जणू ती एकाच आत्म्याची दोन रुपे. महाभारतात त्याना नरनारायणाचे 
अवतार संबोधिले आहे. 


श्रीकृष्णाचे व द्रौपदीचे नातें कोणते ? ती त्याच्या आतेभावांची बायको, 


१८ द्युतचक्र 


म्हणजे नात्याने वहिनी. पण सख्ख्या बहिणीसाठीही कोणी करणार नाही ते 
श्रीकृष्णाने द्रौपदीसाठी केले. तिच्या कौरवसभेतील विटंबनेने पांडवांना जितके 
दुःख झाले नसेल तितके ते श्रीकृष्णाला झाले. तो प्रसंग घडला त्यावेळी श्रीकृष्णा 
एका युद्धात गुंतला होता. आपण त्यावेळी इंद्रप्रस्थात असतो तर हे द्यूत होऊच 
दिले नसते असे तो पुढे एका प्रसंगी म्हणतो. द्यूताच्या आव्हानाला क्षत्रियानें नाही 
म्हणू नये हे खरे; पण श्रीकृष्णाने काही तरी युक्तीने त्यातून पळवाट कांढलीं 
असती असे त्याच्या एकंदर कर्तृत्वावरून वाटते. 


द्रौपदीचा त्याच्यावर मोठा विश्र्वास. म्हणूनच श्रीकृष्ण जेव्हा वनात येऊन 
तिला भेटतो, तेव्हा तिला रडण्याचा मोठा उमाळा येतो. त्याच्यासारखा समर्थ 
पाठिराखा असूनही आपली विटंबना टळली नाही याचे तिला मोठे दुःख आहे. 
दुःशासनाने वस्त्राला हात घातला त्यावेळी द्रौपदीला आठवण झाली ती 
श्रीकृष्णाची. ज्यानी तिचे रक्षण करायचे ते तिचे पराक्रमी पती तर षंढ 
असल्याप्रमाणे माना खाली घालून तिच्यासमोरच बसले होते. नजर खाली 
असल्यामुळे त्यानी कदाचित दुःशासन करीत असलेली द्रौपदीची विटंबना 
डोळ्यांनी पाहिली नसेल; पण कर्ण-दुर्योधनाची मुक्ताफळे तरी त्यानी निश्रितच 
ऐकली असतील. पण तरीही ते काही करू शकले नाहीत. भीष्मांसारखा 
असामान्य पुरुष आपल्या कुलातील स्त्रीची विटंबना उघड्या डोळ्यांनी पाहूनही 
काही करीत नाही, त्यावेळी द्रौपदीने काय करावे ? तिच्यावर आकाश कोसळले 
आहे. अशा त्या महाभयंकर वेळी तिला आठवण झाली ती श्रीकृष्णाची. त्यावेळी 
तिच्या मनात कोणते विचार आले असतील ? कृष्ण जर यावेळी असता तर 
आपल्या पतींप्रमाणे किंकर्तव्यमूढ होऊन बसला नसता; भीष्म द्रोणांसारखा 
अगतिक होऊन मान खाली घालून बसला नसता; विदुर -विकर्णासारखा केवळ 
शाब्दिक निषेध करून थांबला नसता; तर आपल्या निरीला घातलेला दुःशासनाचा 
तो पापी हात त्याने तेथल्या तेथे छाटून टाकला असता; हा विचार मनात येऊन 
तर तिने श्रीकृष्णाचा धावा त्यावेळी केला नसेल ना ! 


द्रौपदीचा धावा असलेला हा अध्याय प्रक्षिप्त मानून तो चिकित्सक 
आवृतीतून काढून टाकलेला आहे. तो प्रक्षिप्त असेलही कदाचित. श्रीकृष्णाने 
गुप्तपणाने द्रौपदीला वस्त्रे पुरविण्याची घटना काल्पित असेलही. पण त्या क्षणी 
द्रौपदीने त्याचा धावा केला ही घटना कल्पित मानण्याची गरज नाही. तिने 
श्रीकृष्णाचा धावा करायचा नाही तर कोणाचा करायचा ? 


आताही म्हणूनच त्याला पाहताच तिला रडण्याचा उमाळा आला आहे. 
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काही वेळ ती मनसोक्त रडते. तिचा शोकावेग ओसरतो त्यावेळी तिला 'त्या' 
प्रसंगाची आठवण होते. क्रोधातिरेकाने तिचे अंतःकरण धगधगू लागते. ती 
म्हणते, “या वेळी हे पती माझे नव्हेत, हे पुत्र माझे नव्हेत, पिताही माझा नव्हे 
आणि कृष्णा, तूही माझा नव्हेस ! म्हणूनच त्या हलकटांनी माझा छळ केला, 
तरीही दुःख न झाल्यासारखे वागून तुम्ही माझी उपेक्षा करीत आहात ! कृष्णा, 
तुझा माझा आप्तसंबंध आहे, तुझ्यावर माझी भक्ती आहे, आणि तुझ्या अंगी 
सामर्थ्य आहे, या कारणांमुळे तरी तू माझे सदैव रक्षण केले पाहिजेस !” 


कौरवांनी केलेल्या द्रौपदीच्या छळाची हकिकत श्रीकृष्णाला द्वारकेत 
कळली होती. पण तरीही स्वतः द्रौपदीच्या तोंडून ती पुन्हा ऐकताच तो संतप्त 
झाला. तिचे सांत्वन करण्यासाठी तो म्हणाला, “द्रौपदी, ज्यांच्यावर तुझा क्रोध 
आहे, त्या तुझ्या शत्रूंच्या स्त्रिया आपले पती अर्जुनाच्या बाणांनी रणांगणावर 
मरुन पडले आहेत हे पाहून, आज जशी तू रडते आहेस तशाच रडतील ! 
पांडवांकरिता जे काही करायचे ते मी करीन !” (वनपर्व अ. १२) 


द्यूत झाले त्यावेळी श्रीकृष्ण शाल्वाबरोबरच्या युध्दात गुंतला होता. 
द्यूताची गंधवार्ताही त्याला नव्हती. तो युधिष्ठिरास म्हणतो, “मी जर त्यावेळी 
द्वारकेस असतो तर तुझ्यावर हे संकट ओढवले नसते. मी द्यूतातील अनेक दोष 
दाखवून ते बंद पाडले असते, आणि कौरवांनी माझे म्हणणे मान्य केले नसते 
तर मी बळाने त्यांचा निग्रह केला असता. अवश्य तर त्यांचा वधही केला असता!” 
(वनपर्व अ. १३) 


श्रीकृष्णाचे एकंदर चरित्र पाहता त्याने हे केले असते यात शंकाच नाही. 
पण नेमक्या त्याच वेळी तो दूर देशी असावा हे पाहिल्यावर नियतीपुढे कुणाचे 
चालत नाही असे हताशपणे म्हणावे लागते ! 

द्यूत झाले नसते तर कदाचित पुढचे महाभारतही घडले नसते. द्यूतचक्र 
फिरु लागले आणि त्या चक्राच्या आय्यात सापडून कौरव-पांडवांची शरीरे आणि 
मने रक्तबंबाळ झाली. यातूच पुढे महाभयानक युद्ध घडून आले आणि सगळा 
भारतवर्ष त्यात भरडून निघाला. एवढा सगळा अनर्थ द्यूतामुळे घडून आला ! 

हे द्यूतचक्र दिसायला लहान असते. पण ते एकदा फिरु लागले की त्याला 
इतकी वेगवान गती प्राप्त होते की, त्यात सापडलेला माणूस सर्वस्वनाशाशिवाय 
बाहेर पडूच शकत नाही. आजही याची असंख्य उदाहरणे सापडतील. असो. 


श्रीकृष्ण आणि द्रौपदी यांचे भावनिक नाते काय होते, याचे उत्तर त्या 
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दोघांच्या वरील उद्गारात सापडेल. श्रीकृष्ण आपला रक्षणकर्ता आहे अशी 
द्रौपदीची भावना आहे, म्हणूनच वस्त्रहरणप्रसंगी तिने कळवळून त्याचा धावा 
केल असावा हे सहज पटण्यासारखे आहे. आपले पुरुषार्थसंपन्न पती, पराक्रमी 
पिता व बंधू यांच्याहीपेक्षा जास्त तिचा श्रीकृष्णावर विश्र्वास आहे, आणि तो किती 
सार्थ आहे हे पुढील घटनांवरुन सिध्द झाले. पांडव कितीही पराक्रमी असले तरी 
श्रीकृष्णाच्या सहाय्याशिवाय त्याना युध्दात विजय मिळणे कठीणच नव्हे तर 
अशक्यप्राय होते असेच युध्दातील घटनांवरून दिसून येईल. 


महाभारत हा अनेक पिढ्यांचा इतिहास असला, त्यात अनेक स्त्रिया 
असल्या तरी केद्रस्थानी असलेली द्रौपदी ही या महाकाव्याची नायिका आहे. 
श्रीकृष्ण हा त्याचा नायक नसला तरी त्याचे स्थान त्याहून उंच आहे. तो 
महाभारताचा 'अधिनायक' आहे! 
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५, युध्द आणि शांती 


शांतीचे तत्वज्ञान सांगणारा श्रीकृष्ण द्रौपदीच्या शोकामुळे क्षुब्ध झाला व युध्दाची 
भाषा करू लागला याची अर्जुनाला गंमत वाटली व तो विचारू लागला, “कृष्णा, 
युध्द व्हावे अशी तुझी इच्छा आहे का?" श्रीकृष्ण म्हणाला, “माझ्या इच्छेवर काय 
आहे ? द्यूत काय माझ्या इच्छेनुसार झाले होते ? तरीसुध्दा ते झालेच ना ? युध्द 
टाळण्याचा मी आटोकाट प्रयत्न करीन. पण ते टळणारच नसेल तर युध्दावाचून 
दुसरा काय पर्याय आहे ?” 


आपल्या या विचारसरणीनुसार शिष्टाईच्या वेळी युध्द टाळण्याचा 
श्रीकृष्णाने कसोशीने प्रयत्न केला. युध्द होईल आणि तुझ्या अपमानाचा बदला 
घेतला जाईल, तू आज जशी रडते आहेस तशाच कौरवांच्या स्त्रियाही रडतील' 
असे तेरा वर्षापूर्वी जरी त्याने द्रौपदीला सांगितले होते, तरी युध्दाचा प्रसंग 
आल्यावर ते टाळण्याचा त्याने शक्य तितका प्रयत्न केला असे महाभारत सांगते. 
'अर्धे राज्य देत नसाल तर देवू नका; निदान पाच पांडवासाठी पाच गावे तरी ar 
असे त्याने सांगितले. पण 'पाच गावे तर काय सुईच्या अग्रावर राहील इतकीही 
जमीन पांडवांना देणार नाही' असे दुर्योधनाने उर्मटपणे उत्तर दिले तेव्हा 
श्रीकृष्णाला युध्द डोळ्यांसमोर दिसू लागले. तरीही शेवटचा प्रयत्न म्हणून त्याने 
कुलनाशाचे चित्र आंधळ्या UREA डोळ्यांसमोर उभे केले व 'कुलाचा 
सर्वनाश टाळण्यासाठी तरी दुर्योधनाला बंदिवासात टाक आणि पांडवांशी सख्य 
कर' असे त्याला स्पष्टपणे सांगितले. पण धृतराष्ट्र स्वस्थ राहिला. दुर्योधनास 
बंदिवासात टाकण्याची कल्पना त्याला रुचणे शक्यच नव्हते. कृष्णाच्या भाषणानंतर 
भीष्म, विदुर आणि गांधारी यानीही दुर्योधनाला समजावण्याचा परोपरीने प्रयत्न 
केला. पण त्याने आपला दुराग्रह सोडला नाही. उलट, कृष्णालाच बंदिवान 
करण्याचा घाट घातला. यावरून होणारे टळत नसते म्हणतात हेच खरे ! 


श्रीकृष्ण तत्त्ववेता होता. द्वेषविरहीत, अन्यायविरहीत समाज निर्माण 
व्हावा असा त्याचा प्रयत्न होता. शक्य तर शांततेच्या मार्गानेच हे व्हावे असे त्याला 
वाटत होते. पण जगात दुष्ट शक्तींचेही अस्तित्व आहे, शांततेच्या मार्गाचा प्रभाव 
त्यांच्यावर पडत नाही हेही तो जाणून होता. म्हणूनच एकीकडे शांतीसाठी प्रयत्न 
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करीत असतानाच दुसरीकडे युध्दाची तयारी करण्यास तो सांगतो. भगवान 
बुध्दानी अहिंसेचे तत्त्वज्ञान सांगितले. पण ज्यानी बौध्द धर्माचा स्वीकार केला 
अशा देशांनीही युध्दाचा त्याग केला नाही. युध्दे होतच राहिली. 'अहिंसा परमो 
धर्मः हे खरेच आहे. 'हिंसा हे पाप आहे' हेही तितकेच खरे आहे. पण एखादा 
आततायी माणूस अंगावर चालून आला तर त्याचा प्रतिकार करावाच लागतो, 
नाहीतर मार खावा लागतो. प्रसंगी जीवही गमवावा लागतो, जन्मभर अहिंसेचा 
पुरस्कार करणाऱ्या महात्मा गांधीजींचे शिष्य नेहरू पटेल हिंदुस्थानचे राज्यकर्ते 
होते. पाकिस्तानने काश्मीरवर आक्रमण केल्यानंतर त्याचा प्रतिकार त्याना 
शस्त्रानेच करावा लागला. अहिंसेचा मंत्र जपून पाकिस्तानचे सैन्य काही परत 
गेले नसते. जग युध्दाच्या खाईत सापडू नये ही चेंबर्लेनची उत्त्कट इच्छा होती. 
त्यासाठी हिटलरचे सगळे प्रमाद त्याने पोटात घातले. पण हिटलरचे समाधान 
झाले नाही. त्याची राक्षसी भूक वाढतच गेली. शेवटी, हिटलरला अद्दल 
घडविण्याच्या निर्धारानेच चर्चिलला उभे रहावे लागले. हा इतिहास आहे. 
'आत्यंतिक अहिंसा हे पाप आहे' असे स्वातंत्र्यवीर सावरकर म्हणत असत ते 
याच अर्थाने. जगात शांतता प्रस्थापित करावयाची असेल तर त्यासाठीसुध्दा 
शस्त्रधारण करावे लागते. विचित्र असला तरी हाच जगाचा न्याय आहे. 
'नाठाळाच्या माथा हाणू काठी' असे संतश्रेष्ठ तुकाराममहाराजानाही म्हणावे 
लागले आहे. त्यांच्या अंतःकरणात करुणेला स्थान नव्हते असे कोणीही म्हणू 
शकणार नाही. 


द्रौपदी ही महाभारताची नायिका आहे. काही आधुनिक चिकित्त्सक 
तिला महाभारताची खलनायिका म्हणतात. त्यानी असे म्हणण्यात विशिष्ट 
प्रयोजन आहे. रामायण-महाभारतातील ज्या व्यक्तिरेखांनी जनमानसात आदरणीय 
स्थान मिळविलेले आहे त्यांचे विकृतिकरणा, व ज्या व्यक्तिरेखा तिरस्करणीय 
मानल्या गेल्या त्यांचे उदात्तिकरण करण्याची एक नवी लाट साहित्यांत आलेली 
आहे. प्राचीन साहित्याचे आपण नव्याने मूल्यमापन करतो असा त्या लेखकांचा 
दावा असतो. त्यांच्या लेखनस्वातंत्र्याबद्दल कोणीही आक्षेप घेऊ शकणार नाही, 
पण त्यांचे लेखन वाचताना पुष्कळदा जाणवते की, हे लेखक काही गोष्टींचा 
जाणूनबुजून विपर्यास करीत आहेत; किंवा चुकीचा अर्थ काढीत आहेत. त्याचा 
अधिक उहापोह करण्याची येथे आवश्यकता नाही. फक्त द्रौपदी ही “महाभारताची 
खलनायिका' आहे या एका विधानापुरतीच चर्चा येथे करू 


द्रौपदीला खलनायिका म्हणण्याचे कारण काय, तर तिच्यामुळे भारतीय 
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युध्द झाले व फार मोठा संहार झाला. एक गोष्ट खरी आहे की, जगातील 
आजवरची बहुतेक युध्दे स्त्री किंवा भूमीकरता झालेली आहेत. काही युध्दांना 
स्रीचे अपहरण किंवा अपमान कारणीभूत झालेला आहे. राम-रावण युध्द 
सीतेच्या अपहरणातून झालेले आहे. महाकवी होमरच्या 'इलियड' मध्ये वर्णिलेले 
'ट्रॉयचे qe हेही एका स्त्रीमुळे हेलनमुळे झालेले आहे. फरक इतकाच की, 
सीतेचे अपहरण तिच्या इच्छेविरूध्द, जबरदस्तीने करण्यात आलेले आहे, तर 
स्पार्टाची राणी असलेली रुपसुंदरी हेलन ट्रॉयच्या राजपुत्राबरोबर राजपुत्राबरोबर- 
पारीसबरोबर स्वेच्छेनेच पळून गेलेली आहे. तरीही ग्रीक राजमंडळाने हा 
आपला अपमान मानून ट्रॉयनगरीवर स्वारी केली व सतत दहा वर्षे युध्द चालवून 
अखेर हेलनला परत आणण्यात यश मिळवले. प्रश्न 'हेलन' या एका स्त्रीचा 
नव्हता. ग्रीकांच्या राष्ट्रीय अस्मितेचा होता व अपरिमित हानी सोसूनही त्यानी ती 
राखली. सारांश, प्राचीन ग्रीक काय किंवा प्राचीन भारतीय आर्य काय, दोघांचाही 
मानबिंदू A हाच होता. आजही त्या कल्पनेत फारसा फरक पडलेला नाही. 
घरात आपण स्त्रियांना दुय्यम दर्जाने स्थान दिले, प्रसंगी वाईट वागणूकही दिली, 
तरी परक्या इसमांनी केलेला त्यांचा अपमान आपण सहन करू शकत नाही. 
महाभारतकाळात स्त्री हा समाजाचा मानबिंदू होता. कौरवांनी भरसभेत 
द्रौपदीची जी विटंबना केली, त्याबद्दल सूड उगविण्याची भावना पांडवांच्या- 
विशेषतः भीमाच्या अंतःकरणात रात्रंदिवस धगधगत होती. या सूडाग्नीत सतत 
तेरा चौदा वर्षे द्रौपदी तेल ओतीत राहिली व हा अग्नी विझून जाऊ नये याची 
तिने काळजी घेतली हे खरे आहे. स्वतः द्रौपदी तर सूडभावनेने सतत जळत 
राहिली होती हेही खरे आहे. पण तेवढ्यावरूनच तिला महाभारताची 'खलनायिका' 
संबोधिणे नितांत अन्यायकारक आहे. 


संजय-विदुलेची कथा सांगून, आपले राज्य परत मिळविण्याची प्रेरणा 
तर कुंतीनेही पांडवांना दिली होती. त्यासाठी जरुर तर युध्द करण्यासही मागे 
पुढे पाहू नका असे सांगितले होते: पुत्रांची, कुलाची प्रतिष्ठा राखण्याचा तोच एक 
मार्ग तिला दिसत होता. कुंती क्षत्राणी होता व क्षात्रधर्माप्रमाणे न्यायाकरता युध्द 
करणे गैर मुळीच नव्हते. ती कुरुकुलातील सून होती व कुलाचा संहार तिला 
रुचण्यासारखा नव्हता. तरीही तिने युद्धाला अनुज्ञा दिली यात जर तिच्याकडे दोष 
येत नाही तर तो द्रौपदीकडे मात्र कसा येतो हे समजत नाही. 


बरे, द्रौपदीने चिथावले व त्यामुळे पांडवांनी युध्द केले असाही प्रकार 
घडलेला नाही. द्रौपदीच्या अपमानामुळे भीम कितीही प्रक्षुब्ध झालेला असला, 
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तरी धर्मराज शांतच होता. युध्द टाळण्याचा प्रयत्न करीत होता. कारण, युध्दातून 

सर्वनाशाशिवाय काहीही हाती लागणार नाही, विजय मिळाला, संघर्ष संपून 
शांतता आली तरी ती स्मशानशांतता असणार याची त्याला जाणीव होती. चारही 
बंधू व द्रौपदी युध्दाला उत्त्सुक असुनही धर्मराजाने अखेरच्या क्षणापर्यंत युध्द 
टाळण्याचे प्रयत्न केले. श्रीकृष्णाला शिष्टाईसाठी पाठविले. अर्धे राज्य मिळत 
नसेल तर राहूदे, उपजिविकेसाठी निदान पाच गावे दिली तरी त्यात आम्ही 
समाधान मानू असे सांगितले. यापेक्षा जास्त त्याने काय करायला हवे होते ? 


शांतता प्रस्थापित करण्यासाठी, युध्द टाळण्यासाठी, कुलसंहार होऊ 
नये म्हणून आपल्या हक्काच्या राजमंदिराच्या शेवटच्या पायरीवर पांडव आले. 
युध्द टाळण्याचा आता एकच मार्ग त्यांच्यापुढे उरला होता. रस्त्यावर येणे व 
झोळी हातात घेऊन भीक्षा मागणे. हाच मार्ग त्यानी पत्करावा अशी दुर्योधनाची 
इच्छा होती. पण तो क्षात्रधर्माशी विसंगत होता. त्याने पांडवांची अपकीर्ती झाली 
असती. ती टळावी म्हणून, आपली संतती नादान, भेकड निघाली असे जगाने 
म्हणू नये म्हणून, कुंतीने आपल्या पुत्रांना संजय-विदुलेची कथा सांगितली होती. 
त्या अपकीर्तीच्या भयानेच धर्मराजाने स्वतःच्य इच्छेविरुध्द युध्दाचा मार्ग 
पत्करला होता. 


म्हणूनच. भारतीय युध्दास द्रौपदी कारणीभूत झाली असे म्हणणे बरोबर 
नाही. आणखी एक गोष्ट या संदर्भात लक्षांत घेतली पाहिजे. द्रौपदीच्या लग्नाच्या 
किती तरी आधी, जेव्हा कुंती वनातून आपल्या अल्पवयस्क पुत्रांना घेऊन 
हस्तिनापूरास आली, तेव्हाच या संघर्षाची बीजे पेरली गेली होती. लाक्षागृह 
प्रकरण द्रौपदी स्वयंवरापूर्वीच होऊन गेले होते. 


मयसभेत दुर्योधनाची फजिती झाली तेव्हा द्रौपदी हसली व तिने 
“आंधळ्या बापाचा आंधळा पुत्र' असे हेटाळणीचे उद्गार काढले. त्यामुले दुर्योधन 
चिडला व त्याने द्यूतप्रसंगी द्रौपदीची विटंबना करून सूड उगविला अशी एक 
कथां जनमानसात रुजून बसली आहे. मूळ महाभारतापेक्षा प्रादेशिक भाषांतील 
महाभारतकथाच लोकांच्या जास्त परिचयाच्या आहेत. वरील कथा अशापैकीच 
एक आहे. मूळ महाभारतात ही कथा नाही. मयसभेत दुर्योधनाची फजिती झाली 
तेव्हा द्रौपदी तेथे नव्हती. मग ती हसण्याची गोष्ट दूरच. मात्र, तेथे भीम, नकुल, 
सहदेव व पांडवांचे सेवक होते व ते सर्वजण त्या प्रसंगी हसले असे सभापर्ठ च्या 
४७ व्या अध्यायात सांगितले आहे. 'आंधळ्याचा पुत्र आंधळा' असे SAR मात्र 
त्यांच्यापैकी कोणी काढले नाहीत. 
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धर्मराजाच्या राजसूय यज्ञासाठी सगळ्या भारतवर्षातून राजे आले होते. 
त्यानी त्या प्रसंगी मौल्यवान नजराणे आणले होते. धर्मराजानेही अमाप दानधर्म 
केला. एक वर्षभर हा उत्सव चालला होता. रोज हजारो लोक भोजन करून जात 
होते. हे सर्व दुर्योधन पाहत होता. समारंभातील महत्त्वाची जबाबदारी त्याच्यावर 
सोपवली गेल्याने संपूर्ण वर्षभर तो इन्द्रप्रस्थास असावा. पांडवांचे हे वैभव पाहून 
आधीच मत्त्सरग्रस्त असलेल्या दुर्योधनाचे अंतःकरण अधिकच मत्त्सरग्रस्त 
होऊन गेले. UREA राज्याची वाटणी करताना खांडवनासारखा निर्जन व 
अरण्यमय प्रदेश पांडवांना दिला होता. त्याचे पांडवांनी अल्पावधीतच एका 
वैभवशाली राज्यात रुपान्तर केले. हे पाहून दुर्योधनाचे क्षुद्र मन पेटून उठले 
असेल. राजसूय यज्ञातील द्रव्याच्या अगणित राशीनी त्याचे डोळे दिपून गेले. 
मयसभेसारखा पृथ्वीवरील चमत्कृतिपूर्ण महाल पाहिल्यावर हा आपल्या 
मालकीचा असावा असे त्याला वाटले असेल आणि मयसभेतील फजितीने त्या 
सर्वावर कळस चढला असेल असा तर्क करता येतो. दुर्योधनाची ही मनःस्थिती 
ओळखून शकुनीने त्याला द्युताची कल्पना सूचविली व त्यालाही ती लगेच पटली. 
यात द्रौपदीचा कोठेही संबंध येत नाही. 
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६. प्रणयिनीचा मनोभंग 


पांडवांच्या वनवासकाळात युधधिष्ठिराच्या अनुज्ञेने अर्जुन अमरावतीस गेला. 
देवांकडून अस्त्रांची प्राप्ती करून घ्यावी असा त्याचा उद्देश होता. वरुण, कुबेर 
व यम या लोकपालांकडून त्याला काही उस्त्रांची प्रप्ती झाली. इन्द्रानेही त्याला 
काही अस्त्रे शिकवली. त्याचा अद्देश सफल झाला. आता अमरावतीस राहण्याचे 
प्रयोजन नव्हते. तरीही इन्द्राच्या आग्रहामुळे त्याला तेथे रहावे लागले. एकंदर 
पाच वर्षांचा काळ अर्जुनाने अमराबतीस घालविला. या अवधीत 
अस्त्रस्त्रप्राप्तीबरोबरच त्याने चित्रसेन गंधर्वाकडून नृत्य, गायनवादनादी कला 
शिकून घेतल्या. अर्जुन श्रेष्ठ धनुर्धर, अजिंक्य योध्दा होता. पण ते रांगडा नव्हता. 
तो रसिक, कलासक्त होता आणि विलासीही होता. पाचही बंधूमध्ये अर्जुनासारखे 
विलोभनीय व्यक्तिमत्व दुसरे नव्हते. 


याच त्याच्या व्यक्तिमत्वाचा मोह सुंदर स्त्रियांना पडला असावा का ? 
सुभद्रा, उलुपी, चित्रांगदा या अर्जुनावर भाळल्या. पाचही पतींमध्ये अर्जुनावर 
द्रौपदीचे जास्त प्रेम होते असे धर्मराजच एका प्रसंगी भीमाला सांगतो. अनेक 
पुरुषांशी जिचा संबंध आला, अशी उर्वशीसारखी रुपगर्विताही अर्जुनाला 
पाहताक्षणीच त्याच्या प्रेमात पडली. असा हा रणांगण आणि प्रेमांगण गाजविणारा 
अर्जुन महाकाव्याचा नायक शोभतो यात शंका नाही. 


एके दिवशी अर्जुन इन्द्रसभेत येतो. तेथे अप्सरांचा समूह नृत्यगायन 
करीत असतो. चित्रसेन गंधर्व त्याना मृदंगावर साथ करीत असतो. ज्यांच्या 
सौंदर्याची कीर्ती त्रिभूवनात पसरलेली होती, त्या रंभा, मेनका, उर्वशी, धृताची, 
स्वयंप्रभा, चित्रसेना, चित्रलेखा इत्यादी अप्सरा आपले नृत्यकौशल्य दाखवून 
राजसभेतील मानकऱयांचे चित्त चंचल करून सोडीत होत्या. अर्थात, याचे कारण 
अप्सरांचे नृत्य.कौशल्य की रुपसौंदर्य हे त्यानाच माहीत. या सर्वच अप्सरा रुपाने 
अत्यंत सुंदर होत्या व त्या सर्वात उर्वशी अधिक सुंदर होती. नृत्याच्या वेळी 
अर्जुनाचे डोळे तिच्यावर खिळून राहिले होते. ही गोष्ट उर्वशीच्या लक्षात आली 
तशी ती इन्द्राच्याही. या सगळ्या अप्सरा सदैव इंद्राच्या सेवेत असत. त्यांच्यावर 
इन्द्राची मालकी होती असे म्हटले तरी चालेल. तरीसुद्धा त्याना आवडलेल्या 
पुरूषाशी रममाण होण्याचे त्याना स्वातंत्र्य होते. विवाहबंधन नसल्याने एकाच 
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पुरुषाशी अंकित होऊन राहण्याचे त्याना कारण नव्हते. इन्द्राचे त्यांच्यावर बंधन 
होते ते एवढेच की, त्यानी राजसभेत उपस्थित राहून गायन नृत्यादी कार्यक्रमांनी 
उपस्थित मान्यवरांचे मनोरंजन करायचे, आणि इन्द्र सांगेल त्या पुरुषाशी 
शय्यासोबत करायची. पृथ्वीवरून एखादा पराक्रमी राजा इन्द्राच्या निमंत्रणावरून 
अमरावतीस येई तेव्हा त्याला आवडलेल्या अप्सरेस इन्द्र त्याच्या सेवेकरता 
पाठवित असे. ही इन्द्राची अतिथीस्वागताची परंपरा होती. अर्जुनाचे मन 
उर्वशीवर गेले आहे हे दिसताच इन्द्राने तिला त्याच्याकडे जाण्याची सूचना केली. 


उर्वशीला तर हेच हवे होते. अर्जुनाला पाहून ती आधीच मोहित झाली 
होती. खरे तर तिने यापूर्वीच अर्जुनाकडे जायला हवे होते. तशी ती गेलीही 
असती. पण अप्सरांना दुसऱया पुरुषांशी रममाण होण्याचे स्वातंत्र्य असले, तरी 
त्यासाठी इन्द्राच्या संमतीची गरज होती. त्याच्या पूर्वसंमतीशिवाय कुठल्याही 
परदेशी पुरुषाकडे जाणे कठीण होते. तशी ती गेली असती तर ती स्वर्गच्यूत 
तर झाली असतीच; शिवाय शापामुळे तिला पृथ्वीवर कसला तरी हीनयोनीतील 
जन्म घ्यावा लागला असता. तिने कोणाचा तपोभंग करावा, कुणाच्या सहवासात 
किती दिवस रहावे हे सर्व इन्द्रच ठरवित होता. या पूर्वी ती फक्त एकदाच तिला 
आवडलेल्या पुरुषाबरोबर-पुरुरव्याबरोबर पृथ्वीवर गेली होती. तीही इन्द्राच्या 
संमतीने. यावेळी पृथ्वीवर जाण्याचा प्रश्न नव्हता. अर्जुन पुष्कळ दिवसपर्यंत 
इन्द्रलोकात राहणार आहे ही वार्ता तिला चित्रसेन गंधर्वाकडून कळली होती. 
त्यामुळे ती खुषीत होती. अर्जुन इन्द्रलोकात असेपर्यंत आणि त्याला हवी 
असेपर्यंत उर्वशी त्याच्याजवळ राहणार होती. आणि अर्जुनाला ती हवी असणार 
याविषयी उर्वशीच्या मनात कसलीही शंका नव्हती. असण्याचे कारणही नव्हते. 


अर्जुन म्हणजे कोणी शुकमहामुनी नव्हता. शुकाचा तपोभंग करण्यासाठी 
रंभा गेली होती, त्यावेळी शुकाने तिच्याकडे डोळे उघडूनही पाहिले नव्हते. 
अपमानित आणि लज्जित होऊन रंभा परत आली होती. तसा प्रकार उर्वशीच्या 
बाबतीत होणार नव्हता. एकतर ती कधीही, कुणापुढेही पराभूत झाली नव्हती. 
दुसरे म्हणजे नृत्याच्या वेळी अर्जुन कसा आसक्त नजरेने तिच्याकडे एकटक 
पाहत होता, हे तिने स्वतःच्या डोळ्यांनी पाहिले होते. स्त्रियांच्या बाबतीत रसिक 
असलेला अर्जुन उर्वशीसारख्या देवानाही अप्राप्य अशा त्रिभुवनसुंदरीचा कसा 
अव्हेर करणार ? 


पण उर्वशीचा अपेक्षाभंग झाला. उत्सुक प्रणयिनीचा मनोभ॑ंग झाला. 
तिचा गर्व क्षणात नाहीसा झाला. हे अघटित घडले होते. काही वेळ उर्वशी 
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गोंधळून गेली. आपण हे जागेपणी अनुभवते आहे की स्वप्नात हेच तिला 
कळेना. अभिसारिका बनून रात्रीच्या एकांत समयी मीलनासाठी आतूर होऊन 
आलेल्या त्या सुंदर अप्सरेला अर्जुन म्हणाला, “हे सुहास्यवदने, मी इन्द्रसभेत 
तुझ्याकडे जो उघडपणे पाहत होतो, त्याचे कारण तुझ्याविषयी मला आसक्ती 
वाटली हे नाही. तर तू कोण हे समजल्यावर 'ही आमच्या पौरवंशाची जननी आहे' 
असा आदरभाव माझ्या मनात निर्माण झाला. आमच्या वंशाची वृध्दी तुझ्याच 
योगाने झालेली आहे. तेव्हा हे कल्याणी अप्सरे, मजविषयी तू भलतीच अपेक्षा 
करू नकोस. तू मला गुरुस्त्रीप्रमाणे आहेस 


अहो आश्चर्यम ! उर्वशी तर थक्कच होऊन गेली. पौरववंशाचा 
(चंद्रवंशीय क्षत्रियांचा) मूळ पुरुष पुरूरवा हा कोणे एके काळी देव-दानव 
युध्दात इंद्राच्या सहाय्यासाठी अमरावतीस गेला होता. युध्द समाप्तीनंतर त्याला 
इन्द्राने पाहुणचारासाठी काही दिवस ठेवून घेतले. इन्द्रसभेतील अशाच एका 
नृत्याच्या कार्यक्रमात पुररव्याने उर्वशीला पाहिले व तो तत्क्षणीच तिच्या प्रेमात 
पडला. उर्वशीनेही राजाचा पराक्रम ऐकला होता व तिच्याही मनात त्याच्याविषयी 
आकर्षण निर्माण झाले होते. उर्वशी-पुरुरव्याच्या प्रेमाची वार्ता इन्द्राच्या कानावर 
गेली. पुरूरवा अमरावतीस असेपर्यंत त्याने उर्वशीच्या सहवासात राहण्यास 
इन्द्राची हरकत नव्हती. किंबहुना अतिमहनीय पाहुण्यांच्या आदरसत्काराचा तो 
एक भाग होता. पण केवळ थोड्या काळाची प्रियतमा या दृष्टीने पुरूरवा 
उर्वशीकडे पाहत नव्हता. त्याला ती सर्वकाल हवी होती. अल्पकाळची प्रेयसी 
म्हणून नव्हे, तर दीर्घकाळची पत्नी म्हणून हवी होती. उर्वशीवरील पुरुरव्याचे 
प्रेम हे निव्वळ वासनेच्या पलिकडील होते. त्याची मागणी मान्य करणे म्हणजे 
उर्वशीला कायमचे मुकणे होते. तिच्या सारख्या त्रैलोक्यसुंदरीविना इन्द्रपुरी ही 
कल्पनाही इन्द्राला रुचणारी नव्हती, आणि त्याच्या संमतीशिवाय उर्वशी 
पुरूरव्याबरोबर जाऊ शकत नव्हती. हा मोठाच पेचप्रसंग होता ! 


देव-दानव युद्धात भाग घेऊन पुरुरव्याने इन्द्राला विजय मिळवून दिला 
होता. इन्द्रावर हे त्याचे मोठेच उपकार होते. पुन्हा उर्वशीही पुरुरव्याच्या प्रेमात 
पडली होती. तिचेही मन त्याच्याने मोडवेना. अखेर काही काळानंतर उर्वशी 
इन्द्रलोकात परत येईल अशा युक्तीने sar उर्वशीकरवी दोन विचित्र 
दिसणाऱ्या अटी पुरुरव्याला घातल्या. प्रेमाने आंधळा बनलेल्या राजाने त्या 
मान्यही केल्या व उर्वशीला घेऊन तो पृथ्वीवर आला, तिच्याशी त्याने विवाह 
केला. त्याची आधीची पत्नी होतीच. पण तिला पुत्रसंतान नव्हते. यथाकाल 
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उर्वशीने पुत्राला जन्म दिला, वंशाला वारस दिला. 


उर्वशी-पुरुरव्याचे प्रेमसाफल्य झाले होते. तिच्या सहवासात राजा धुंद 
होऊन गेला होता, राज्यकारभाराकडेही त्याचे दुर्लक्ष झाले होते. मंत्री चिंताग्रस्त 
झाले होते, पण राजाला त्याची चिंता नव्हती. उर्वशीचा विरह त्याला क्षणभरही 
सोसवत नव्हता. 


इकडे इन्द्रालाही उर्वशीची अनुपस्थिती जाणवत होती. राजसभेत रंभा, 
मेनका, तिलोत्तमा इत्यादी अप्सरा नृत्यगायन करुन त्याचे मन रिझवीत होत्या 
हे खरे; पण उर्वशीच्या अनुपस्थितीमुळे निर्माण झालेली पोकळी त्याला 
अस्वस्थ करीत होती. उर्वशी पुरुरव्याकडे गेल्यापासून तो तिच्या सहवासाला 
मुकला होता. त्याने तिला परत आणण्याचे ठरविले. 


इन्द्राने मोठ्या धूर्ततेने उर्वशीकरवी पुरुरव्याला दोन विचित्र अटी 
घातल्या होत्या. उर्वशीवरील प्रीतीने धुंद झालेल्या पुरुरव्याने फारसा विचार न 
करता त्या तत्काळ मान्य केल्या होत्या. वरवर पाहिल्यास त्या अटी फारशा 
महत्त्वाच्या नव्हत्या. शिवाय, आपल्या प्रेमात पडलेली उर्वशी त्या क्षूद्र अटीचे 
निमित्त करून आपला त्याग करील अशी कल्पना पुरुरव्याच्या प्रेमासक्त मनात 
कधी आली नाही. त्यामुळे उर्वशी आपल्याला चिरकाल लाभलेली आहे या 
कल्पनेने तो निश्चिंत होता. केवळ आपल्या मृत्त्यूनेच तिची आपली ताटातूट होईल 
असे त्याला वाटत होते. 


पण देवांची लीला मानवाला कशी कळणार ! इन्द्राने उर्वशीकडे 
गुप्तपणे निरोप पाठविला, qa अमरावतीस परत येण्याचा समय जवळ आला 
आहे. ठरल्याप्रमाणे कर.' हा निरोप मिळताच उर्वशीची स्थिती मोठी विचित्र 
झाली. अप्सरा असूनही सामान्य स्त्रीप्रमाणे ती पुरुरव्याच्या संसारात अडकली 
होती. पुरुरवा हा आता तिचा केवळ प्रियकर नव्हता, पती होता. त्याच्यापासून 
तिला एक पुत्रही झाला होता. त्यांचा त्याग करुन जाणे तिच्या जीवावर आले. 


पण इन्द्राचा कोप सहन करून पृथ्वीवर राहणे शक्य नव्हते. ज्या कोणी 
अप्सरांनी पूर्वी इन्द्राचा राग ओढवून घेतला होता, त्या शापामुळे पतन पावल्या 
होत्या. कुणाला पृथ्वीवर जन्म घ्यावा लागला होता. तोही मानवयोनीतील नव्हे, 
तर इतर प्राण्यांचा. कदाचित, एखाद्या पाषाणी पुतळीच्या रुपानेही पुष्कळ काळ 
रहावे लागले असते. ती अवस्था तर सर्वाधिक असहच होती. 


उर्वशीने इन्द्राची आज्ञा पाळण्याचे ठरविले. इनद्राचे दूत तिच्या सहाय्यासाठी 
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प्रतिष्ठाननगरीत गुप्तपणे येऊन राहिलेच होते. त्यानी कट रचला. त्याची 
तपशिलवार माहिती उर्वशीला दिली. 


उर्वशीच्या अटी काय होत्या ? तिने दोन काळे मेंढे पाळले होते. 
त्यांच्यावर तिची पुत्रवत माया होती. हे मेंढे कायम तिच्या महालात, अगदी 
शयनगृहातच राहणार होते. त्यांचे रक्षण स्वतः राजाने करायला हवे. त्यांच्यापैकी 
कोणाच्या जीवाला धोका झाला तर उर्वशी तेथे राहणार नव्हती. ही तिची पहिली 
अट होती. 


दुसरी अट त्याहून विचित्र होती. उर्वशी राजाची प्रियतमा व पत्नी होती 
हे खरे; त्यामुळे त्यांचे शरीरसंबंध राहणार हेही तितकेच खरे. पण कोणत्याही 
प्रसंगी राजाचे नग्न शरीर उर्वशीच्या दृष्टीस पडता कामा नये. तसे ते पडले तर 
ती तत्क्षणीच निघून जाईल ही तिची दुसरी अट होती. 


बिचार्‍या पुरुरव्याने या तिच्या दोन्ही अटी फारसा विचार न करता मान्य 
केल्या होत्या. 


तो दिवस - नव्हे, ती रात्र आली. उर्वशी - पुरुरवा शयनागारात होती. 
मध्यरात्र उलटून गेली होती. इतक्यात कोणीतरी अज्ञात व्यक्ती उर्वशीच्या 
लाडक्या मेंढ्यांना घेऊन जाऊं लागल्या. त्यांचे करुण स्वरातील ओरडणे ऐकून 
उर्वशी घाबरली. तिने राजाला जागे केले. तो तत्काळ हातात खड़ग घेऊन 
चोरांच्या मागे धावला. या गडबडीत आपल्या अंगावर वस्त्र नाही याचे भान त्याला 
राहिले नाही. 


मेंढ्यांच्या काळजीने व्याकूळ झालेली उर्वशी महालाच्या सज्जात येऊन 
उभी राहिली. तोच आकाशात प्रचंड कडकडाट होऊन वीज चमकली. त्या 
प्रकाशात चोरांचा पाठलाग करणारा राजा तिच्या दृष्टीस पडला. 


चोरांच्या हातून मेंढ्या घेऊन राजाचा उर्वशीच्या महालात आला व त्याने 
त्या तिच्या स्वाधीन केल्या. त्याला वाटले, उर्वशीला आनंद होईल. ती आपल्याला 
धन्यवाद देईल. 


पण झाले उलटेच. राजाच्या नग्न देहाकडे बोट करून ती म्हणाली, 
'तुम्ही माझ्या अटीचा भंग केला आहे. मी आता येथे राहणार नाही.' 


आणि ती तत्काळ अंतर्धान पावली. 
राजावर जणू वज्राघातच झाला. तो वेडापिसा झाला. उर्वशीच्या शोधासाठी 
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तो रानोमाळ भटकू लागला. शोक करू लागला. 


उर्वशी-पुरुरव्याच्या प्रेमाची आणि विरहाची ही कथा जशी महाभारतात 
आलेली आहे, तशीच ती ऋग्वेदातही आलेली आहे. काहीशा वेगळ्या स्वरुपात. 
इतरही काही प्राचीन ग्रंथात तिचा उल्लेख आहे. कविकुलगुरू कालिदासापासून 
रवीन्द्रनाथ टागोरांपर्यंतच्या श्रेष्ठ कबीनी या कथेवर रचना केलेली आहे. 
कालिदासांच्या 'विक्रमोर्बशीय' नाटकाने ही प्रेमकथा संस्कृत साहित्यामध्ये 
अमर केलेली आहे. महाभारतातील वनपर्वाच्या ४५ व ४६ व्या अध्यायात 
उत्तरकालीन उर्वशीची कथा सविस्तरपणे आलेली आहे. या कथेत पुरुरवा 
तिच्याकडे प्रेमाची याचना करण्यासाठी आलेला नाही, तर त्याचाच वंशज 
असलेल्या अर्जुनाकडे ती स्वतःच प्रेमयाचना करण्यासाठी गेलेली आहे. 
अर्जुनाने तिला माता म्हणून संबोधताच ती स्तंभित झाली. कदाचित, त्यावेळी 
पुरुरव्याच्या संगतीत घालविलेल्या त्या रम्य दिवसांची तिला आठवण झाली 
असेल. क्षणमात्र तिचा विचार डळमळीतही झाला असेल. 


पण अप्सरा ही कोणाची माता नसते की पत्नीही नसते. ती सर्वकालीन 
Al असते. पुरुषाशी तिचे नाते एकाच प्रकारचे असू शकते. ते म्हणजे 
प्रियत्तमेचे. तेही आज असले तर उद्या असेलच असे नाही. पृथ्वीवरील मानव 
मर्त्य असतात तर स्वर्गातील अप्सरा या अमर आणि चिरयौवना असतात. 
अर्जुनाच्या पूर्वी कित्येक पिढ्या आधी जन्मलेल्या पुरुरव्याच्या काळी उर्वशी 
जितकी तरुण होती, तितकीच ती आजही आहे, आणि अर्जुनाच्या नातवापणतवाच्या 
काळातही तशीच तरुण राहणार आहे. तेव्हा कोणे एके काळी ती पुरुरव्याची 
पत्नी होती व त्याच्या मुलाची माता होती याला तिच्या लेखी काहीही महत्व नाही. 
अप्सरेला काळाचे जसे बंधन नाही तसे नात्याचेही नाही. 


आपल्या मधुर शब्दांनी उर्वशीने हे सर्व अर्जुनाला समजावून सांगितले. 
नंतर ती म्हणाली, “हे वीरपुरूषा, आम्हा सर्वही अप्सरांस कसलाही प्रतिबंध 
नाही. तेव्हा तू गुरुस्त्री किंवा मातेच्या ठिकाणी माझी योजना करणे योग्य नाही. 
शिवाय, या वेळी मी तुझ्यावरील प्रेमाने अगदी विव्हल होऊन गेले आहे, तेव्हा 
तू माझा अव्हेर करू नकोस." 


उर्वशी प्रेमातुरतेने आणखीही पुष्कळ बोलली. तिने आपली खास 
ठेवणीतील उस्त्रे त्याच्यावर सोडली. या अखांच्या प्रभावाने अनेक मोठमोठ्या 
जितेंद्रीय पुरुषांनी तिच्या पायावर लोळण घेतली होती. अर्जुन तर स्त्रियांच्या 
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Pre hy 


बाबतीत रसिक पुरुष होता. तो आपल्याला सहज वश होईल असे तिला वाटले. 


अस्त्रे निष्फळ ठरली तेव्हा तिने आर्जवे करण्यास सुरवात केली. 
स्त्रियांच्या-विशेषतः सुंदर स्त्रियांच्या डोळ्यांतील अश्रूंनी जो विरघळणार नाही 
तो पुरुष कसला ? 


पण अर्जुनाच्या मनावर तिच्या मोहिनीअस्त्रांचा जसा परिणाम झाला 
नाही तसा तिच्या डोळ्यांतील अश्रूंचाही झाला नाही. 


तो हात जोडून म्हणाला, “हे सुंदरी, ज्याप्रमाणे भूलोकात कुंती आणि 
माद्री अथबा स्वर्गात इन्द्राणी त्याचप्रमाणे तू मला आहेस. किंबहूना, माझ्या 
वंशाची जननी असल्याने तू त्यांच्याहून मला अधिक पूज्य आहेस. तेव्हा, तू आता 
येथून परत जा. मी तुझ्या पायावर मस्तक ठेवतो." 


आणि अर्जुनाने खरोखरच तिच्या पायावर मस्तक ठेवले. 


आजवर अर्जुनाने त्याच्याकडे स्वेच्छेने आलेल्या स्त्रीला असे परत 
पाठविले नव्हते आणि आजवर उर्वशीला कुणाही पुरूषाने असे अव्हेरले नव्हते. 
पुरूषांच्या बाबतीत ती सदैव विजेती होती. पराभव तिला माहीत नव्हता. तिच्या 
सौंदर्याची, यौवनाची अवहेलना कधी झाली नव्हती. तिच्या स्त्रीत्वाचा हा अपमान 
होता. तो सहन करणे तिला फार जड गेले. 


आजवर इन्द्राच्या आज्ञेने ती अनेक पुरुषांकडे गेली होती. पण एक 
पुरूरवा सोडला तर तिचे कुणावर प्रेम बसले नव्हते. पण अर्जुनाला इन्द्रसभेत 
पाहताक्षणीच तिचे प्रेम त्याच्यावर बसले होते. ती जिंकली गेली होती. हा सर्वस्वी 
नवा अनुभव होता. 


अर्जुनासाठी ती काहीही करायला तयार होती. त्याने आपल्याबरोबर 
पृथ्वीवर ये असे सांगितले असते तर इन्द्राच्या रागाची अगर शापाचीही पर्वा न 
करता ती गेली असती. 


पण हा रसिक पुरुष आपल्या बाबतीत मात्र पाषाणाचा पुतळा बनून गेला 
आहे ! 


हतबुध्द होऊन चेतनाहीन होऊन गेलेली उर्वशी काही वेळानंतर 
भानावर आली. आपल्या पायाशी बसलेल्या अर्जुनाकडे तिने तिरस्काराने 
पाहिले. तिचा क्रोध अनावर झाला. 
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तुझ्या पौरुषाची तुला मोठी घमेंड आहे ना ? ते तुझे पौरुषच आज मी नष्ट 
करून टाकते. स्त्रियांचा तू फार आवडता आहेस ना ? त्या तुझा तिरस्कार 
करतील अशी मी तुझी अवस्था करते ! 


रागाने थरथरत तिने अर्जुनाला शाप दिला. 


“मी स्वतः होऊन तुझ्याकडे प्रेमयाचना करीत असता तू माझा अव्हेर 
केला आहेस. म्हणून मी शाप देत आहे की, तुझे पुरूषत्व नष्ट होईल. तू पुरुष 
नाहीस अशी प्रसिध्दी होऊन षंढाप्रमाणे स्त्रियांमध्ये नृत्य करीत फिरशील !” 


मनोभंग झालेल्या प्रणयिनीच्या मुखातून याहून कठोर अशी दुसरी 
कोणती शापवाणी निघू शकेल ? 


अर्जुन सर्व भारतवर्षातील अलौकिक असा पुरुषार्थसंपन्न पुरुष होता. 
त्याच्या धनुष्याच्या नुसत्या टणत्काराने शत्रूच्या हदयाचा थरकांप उडत असे. 
तरुण मुलांचा तो आदर्श होता. त्याच्या मर्दानी सौंदर्याने तो स्त्रियांमध्ये प्रिय होता. 
अशा या पुरुषाचे पौरुषत्वच जर नष्ट झाले तर त्याने जिवंत राहण्यापेक्षा 
आत्महत्या करणे श्रेयस्कर ! रागाच्या भरात उर्वशीने फारच कठोर शाप 
अर्जुनाला दिला. 


अर्जुनास अत्यंत दुःख झाले. त्याने चित्रसेनास सगळी हकिकत 
सांगितली. चित्रसेनाने ती इन्द्राच्या कानावर घातली. अर्जुनाचा संयम पाहून इन्द्र 
प्रसन्न झाला. त्याने त्याला उःशाप दिला. 


“अर्जुना, आज तुझ्या योगाने कुंती सुपुत्रवती झाली आहे. कारण, हे 
महाबाहो, तू या आपल्या धैर्याच्या योगाने ऋषींच्याहीवर ताण केली आहेस. तुला 
उर्वशीने जो शाप दिलेला आहे, तोही तुझी अभीष्ट गोष्ट घडवून आणणाराच 
आहे. कारण, तेराव्या वर्षी तुम्हाला भूतलावर अज्ञातवासात रहावयाचे आहे. 
तेव्हा त्या वेळीच शापाप्रमाणे नर्तकाचा वेष आणि पुरुषत्वाचा अभाव यानी युक्त 
होऊन तू तो शाप भोग म्हणजे त्यातून मुक्त होशील. याप्रमाणे एक वर्ष वागलास 
म्हणजे पुढे तुला पुरुषत्वाची पुन्हा प्राप्ती होईल.” 


याप्रमाणे उर्वशीने दिलेल्या शापाची मर्यादा sar एका वर्षावर 
आणली. त्या योगाने अर्जुनाची अज्ञातवासात गुप्तपणे राहण्याची सोय आपोआपच 
होऊन गेली. उर्वशीचा शाप ही एक प्रकारे इष्टापत्तीच ठरली. 


अर्जुन-उर्वशीची ही कथा महाभारतातील एक रोमांचकारक प्रकरण 
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आहे. सौंदर्यमदाने धुंद झालेल्या एका प्रमत्त मोहिनीचे गर्वहरण या प्रसंगाने झाले. 
अर्जुन रसिक आहे पण तो अनाचारी नाही. तो धर्मानुसार वागणारा आहे आणि 
मुख्य म्हणजे उर्वशीसारखी त्रिभुवनसुंदरी एकांतात प्रेमयाचना करीत असताना 
त्याने आपला तोल जाऊ दिलेला नाही. जे मोठमोठ्या ऋषींना जमले नाही ते 
त्याने सहजपणे केले. 


महाभारतातील अर्जुनाची व्यक्तिरेखा अत्यंत विलोभनीय वाटते. पाचही 
पांडवांत तो वेगळा वाटतो. तो तरुण वीरांना आदर्श वाटण्याइतका पराक्रमी 
आहे. भीष्म, द्रोण, श्रीकृष्ण सोडले तर अर्जुनाच्या पासंगाला पुरणारा दुसरा वीर 
महाभारतात नाही. स्त्रियांना मोह पडाबा असे मर्दानी सौंदर्य त्याला लाभले आहे. 
तरीही या सर्व गोष्टींचा त्याला गर्व असलेला दिसत नाही. तो पराक्रमी असला तरी 
युध्दपिपासू नाही. शक्य तो युध्द टाळण्याची त्याची प्रवृत्ती दिसते. श्रीकृष्णासारख्या 
पुरुषोत्तमाचा तो जिवश्चकंठच्छ मित्र आहे, आणि त्याला गहन असे प्रश्‍न 
विचारण्याइतका तो बुध्दिमानही आहे. 


आणि उर्वशी ! महाभारतात अनेक अप्सरांचे उल्लेख येतात, त्यांच्या 
संबंधीच्या कथा येतात. या सर्वच अप्सरा रुपाने सुंदर आहेत, नृत्यगायनात 
कुशल आहेत आणि मुख्य म्हणजे कुठल्याही पुरूषाला दास करण्याचे त्याना 
सामर्थ्य आहे. पण त्या सगळ्या संगमरवरी पुतळ्या वाटतात. या सर्वाहून उर्वशी 
वेगळी वाटते. पुरूरवा प्रकरणातील शेवटचा प्रसंग वगळता तिचे वर्तन मानवी 
स्त्रीप्रमाणेच आहे. त्याला सर्वतोपरी तिने सुख दिले. इन्द्राज्ञा नसती तर कदाचित 
ती परत गेलीही नसती असे वाटते. अर्जुनाच्या प्रकरणांतही तिचे वागणे मानवी 
स्वभावधर्मानुसार वाटते. तिच्यासारख्या असामान्य सौंदर्यवतीला झिडकारल्यानंतर 
तिने अर्जुनाला षंढत्वाचा शाप देणे यात कृत्रिम, अनैसर्गिक असे काही नाही. 


पण पुरुरव्याची प्रियत्तमा असलेली उर्वशी व अर्जुनाकडे अभिसारिका 
बनून जाणारी उर्वशी एकच आहे का? पुरुरवा आणि अर्जुन यांच्यामध्ये कित्येक 
पिढ्यांचे अंतर आहे. तोपर्यंत उर्वशी तशीच तरूण राहिली असेल का ? अप्सरा 
या देवांप्रमाणेच अमर व अजर आहेत असे मानले जाते. ते खरेच आसेल का? 
इन्द्र अनेक होऊन गेले असे मानले जाते. इन्द्र म्हणजे देवांचा राजा. जो 
ज्यावेळी राजा असेल त्याला इन्द्र म्हणावयाचे. नहुष राजाही एकदा इन्द्र झाला 
होता. तसे असेल तर पुरुरव्याच्या काळातील उर्वशी व अर्जुनाच्या काळातील 
उर्वशी या वेगवेगळ्या असू शकतील. 


प्रणयिनीचा मनोभंग Bu 


तर मग अर्जुन तिला आपल्या कुलाची जननी म्हणतो त्याची संगती कशी 
लावायची? मला वाटते, रंभा, मेनका, उर्वशी ही अप्सरांची कुलनामे असावीत. 
त्या त्या कुलांतील अप्सरांना त्या त्या कुलनामाने संबोधिले जात असावे. 
म्हणूनच आपल्या कुलाची आद्यजननी असलेल्या उर्वशीनामक कुलातील 
अप्सरेशी शरीरसंबंध करणे अर्जुनाला प्रशस्त वाटले नसावे. 


रामायणातील नारद, दुर्वास हे ऋषी महाभारतातही भेटतात. त्यांचीही 
वरीलप्रमाणेच कुले असावीत. त्या कुलातील ऋषींना त्या त्या नावाने संबोधिले 
जात असावे. हे मानले तर कालविपर्यास टळेल, तसेच अनेक गोष्टींची संगती 
लावता येईल असे वाटते. 
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७. भीम आणि द्रौपदी 


असहाय्य स्त्रीवर पुरुषांनी अत्याचार करणे हा प्रकार प्राचीन कालापासून सर्व 
जगभर चालत आलेला आहे. त्यातही ती स्त्री सुंदर असली तर मग काही 
विचारावयासच नको. या प्रकारास आळा घालण्याच्या हेतूनेच प्राचीन काली 
विवाहसंस्था व कुटूंबसंस्था अस्तित्वात आली. तरीही स्त्रियांवरील अत्याचार 
पूर्णपणे थांबलेले नाहीत. कसलाही विधीनिषेध नसलेले कामांध नरपशू 
सर्वकाळात व सर्व समाजात निर्माण झालेले आहेत. आजही त्यांची कमतरता 
नाही. अशा माणसांना सत्तेची व संपत्तीची जोड असली तर मग काही 
विचारावयासच नको. 'आधीच मर्कट, तशात मद्य प्याला, त्यात पुन्हा (काम) 
वृश्रिककदंश झाला' अशी त्यांची गत होऊन ते थैमान घालत. 


वनवासात व अज्ञातवासात द्रौपदी दैन्यावस्थेत असली तरी असहाय्य 
नव्हती. तिचे पाच पराक्रमी पती वनवासकाळात तिच्या सोबत आश्रमातच राहत 
होते. अज्ञातवासाच्या काळात ते तिच्यापासून काहीसे दूर राहत असले तरी त्या 
नगरातच त्यांचे वास्तव्य होते. तरीही या दोन्ही ठिकाणी द्रौपदीवर अत्त्याचार 
करण्याचा प्रयत्न झाला. या दोन प्रकरणांचा विचार या लेखनात करण्याचा मानस 
आहे. 

बनपर्वाच्या २६४ ते २७२ या नऊ अध्यायात जयद्रथाने केलेल्या 
द्रौपदीहरणाची कथा सविस्तरपणे आलेली आहे. पाचही पांडव मृगयेसाठी गेलेले 
असतात. पांडवांचा वनवास हा तपश्चर्येसाठी नसल्याने त्यांची क्षत्रियोचित कामे 
नित्याप्रमाणे चालूच होती. अशा वेळी दुर्योधनाच्या बहिणीचा नवरा सिंधुनरेश 
जयद्रथ आपल्या मित्रांसह व कांही सैनिकांसह वनातून जात असताना 
आश्रमाजवळ पोचला. त्यावेळी द्रौपदी आश्रमाच्या दारात एकटीच उभी होती. 
तिचे अलौकिक सौंदर्य पाहून जयद्रथ चकित झाला. त्याच्या मनात तिच्याविषयी 
मोह निर्माण झाला. त्याने यापूर्वी द्रौपदीला कधी पाहिले नव्हते. तो आश्रम 
पांडवांचा आहे हेही त्याला माहित नव्हते. त्याने चौकशी करण्यासाठी दूताला 
आश्रमाकडे पाठविले. ती द्रौपदी आहे हे कळताच तो आश्रमात आला व त्याने 
स्वतःची ओळख करून दिली. आपल्या चुलतनणंदेचा-दुःशीलेचा तो पती आहे 
हे कळताच द्रौपदीने गृहिणीधर्मास अनुसरून त्याचे आगत-स्वागत केले. 
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जयद्रथाने पांडवांची चौकशी केली तेव्हा ते सगळे शिकारीला गेल्याचे तिने 
सांगितले. द्रौपदी आश्रमात एकटीच आहे हे समजून येताच जयद्रथाच्या 
अंतःकरणातील वासनासर्पाने फणा वर काढला. त्याने द्रौपदीला वनात भोगाव्या 
लागणाऱ्या दैन्याबद्दल सहानुभूती व्यक्त करून तिचे मन जिंकण्याचा प्रयत्न 
केला. पांडव दारिद्रयावस्थेंत असल्याने त्यांच्या सहवासात द्रौपदीला सुख 
लाभणार नाही, तेव्हा तिने त्यांचा त्याग करून आपल्याबरोबर यावे; आपण तिला 
मोठ्या सुखात व वैभवात ठेवू असे त्याने निर्लज्जपणे सुचविले तेव्हा द्रौपदी 
एकदम भडकली. आपल्या नणंदेचा नवरा म्हणून इतका वेळ आपण याच्याशी 
बोलत राहिले, पण त्याचा हा निर्लज्ज माणूस गैरफायदा घेतो आहे, हे पाहताच 
तिने त्याची निर्भत्सना केली व त्याला तेथून जाण्याची सूचना केली. पण 
'कामातुराणां न भयं न लज्जा !' जयद्रथावर तिने केलेल्या निर्भत्सनेचा काहीही 
परिणाम झाला नाही. त्याने बळजबरीने द्रौपदीस उचलले व तिला रथात घालून 
तो चालता झाला. 


त्या वेळी आश्रमात कोणी पुरुष माणूस नव्हता. सगळा सेवकवर्ग 
पांडवांबरोबर शिकारीला गेला होता. द्रौपदीच्या काही दासी तेवढ्या आश्रमात 
होत्या. त्यांचा आक्रोश तेथून जवळच असलेल्या दुसरा आश्रमातील धौम्यमुनीनी 
ऐकला. तेव्हा ते मोठ्याने आरडाओरडा करीत रथामागून धावत गेले. 


काही वेळानंतर मृगयेसाठी गेलेले पांडव परत आले तेव्हा त्याना 
आश्रमात द्रौपदी दिसली नाही. तिची दासी रडते आहे असे इन्द्रसेनास आढळून 
आले. इन्द्रसेन हा पांडवांच्या सेवक वर्गावरचा प्रमुख होता. दासीकडून त्याला 
द्रौपदीहरणाची वार्ता कळली. त्याने पांडवांना ती सांगताच तत्काळ ते पाचही जण 
वेगवेगळ्या रथात बसून जयद्रथाचा रथ गेला त्या बाटेने निघाले. वाटेत त्यांची 
जयद्रथाशी गाठ पडली. एक पांडवही जयद्रथाला भारी होता. पाच जणांबरोबर 
त्याचा निभाव कसा लागणार. जयद्रथाचा पराभव झाला. त्याला बंदिवान 
करण्यात आले. द्रौपदीची मुक्तता झाली. 


द्रौपदी म्हणजे पांडवांचा मानबिंदू ! तिचा अपमान करणारा कितीही श्रेष्ठ 
असो, कितीही सामर्थ्यवान असो, त्याला पांडवांच्या लेखी क्षमा नाही; शिक्षेशिवाय 
अन्य पर्याय नाही, आणि ती शिक्षा कसली तर साक्षात मृत्यूदंडाची ! 


पण इथे आरोपी म्हणून उभा होता पांडवांच्या एकुलत्या एक बहिणीचा- 
दुःशीलेचा पती जयद्रथ. त्याला मारले तर स्वतःच्या हाताने बहिणीचे कुंकू पुसून 
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टाकण्याचे पाप लागते या विचाराने एक भीम वगळता बाकीचे पांडव अस्वस्थ 
झाले. त्यातही धर्मराज म्हणजे दया, क्षमा, शांती यांचा उपासक. त्याने जयद्रथास 
क्षमा केली व त्याची मुक्तता करण्यास भावांना सांगितले. 


धर्मराजाची आज्ञा शिरसावंद्य मानण्याची पांडवांची परंपरा होती. सर्वांना 
विचार व उच्चारस्वातंत्र्य होते. त्यांचे म्हणणे धर्मराज शांतपणे ऐकून घेई, 
समर्पक उत्तरे देऊन त्यांचे समाधान करी. त्यानंतर निर्णय घेण्याचा अधिकार 
त्याचा. तो सर्वाना मुकाट्याने मान्य करावाच लागे. 


जयद्रथास सोडून देण्याची आज्ञा देऊन धर्मराज निघून गेला. त्याच्या 
आज्ञेचा भंग करण्याचे साहस भीमाला होत नव्हते. पण द्रौपदीचे हरण 
करणाऱ्या, तिच्याकडे पापी दृष्टीने पाहणार्‍या गुन्हेगाराला काहीही शिक्षा न देता 
सोडून देणेही त्याला रुचेना. त्याने जयद्रथाच्या केसांचे पाच पाट काढले व 
तोंडाला काळे फासून त्याला सोडून दिले. 


या प्रकारचा, किंबहुना याहूनही अधिक भयंकर प्रसंग द्रौपदीवर आला 
तो विराट नगरीत. यावेळी पांडव अज्ञातवासाचा एक वर्षाचा काळ कंठण्यासाठी 
मत्त्स्यदेशात येऊन राहिले होते. मत्त्स्यदेशाचा राजा विराट हा सज्जन होता. 
त्याच्या राज्यात आपल्याला फारसा उपद्रव होणार नाही या कल्पनेने पांडव व 
द्रौपदी तेथे येऊन राहिली. सर्वानी वेषांतर केले होते. युधिष्ठिर झाला कंक नावाचा 
ब्राह्मण. धर्मशास्त्र व नीतिशास्त्रांचा पंडित. राजाच्या दरबारातील इतर पंडितांसमवेत 
चर्चेत, वादविवादात भाग घेणे, प्रसंगी राजाला योग्य सल्ला देणे हे त्याचे काम 
होते. शिवाय, कंकभट द्यूतविद्या जाणत होता. राजाची लहर लागेल तेव्हा 
फाशांचे दोन डाव टाकण्याचे कामही त्याला करावे लागे. भीम पाकविद्येत व 
मल्लविद्येत प्रवीण होता. राजाच्य पाकशाळेतील प्रमूख या हुद्क्यावर तो 
नोकरीस राहिला. अन्य देशातील बलाढ्य मल्ल अधूनमधून विराटनगरीत 
येऊन आव्हान देत. अशा वेळी त्यांच्याशी कुस्ती खेळण्याचे काम या बल्लवाला 
करावे लागत असे. जिमूत नावाच्या एका महाबलवान मल्लाला बल्लवाने 
कुस्तीत ठार मारले तेव्हा मोठीच खळबळ उडाली होती. या प्रकाराने आपले 
सोंग उघडकीला येईल अशी धास्ती पांडवांना वाटली होती. त्यानी भीमाला पुन्हा 
असे न करण्यास बजावले. पण तो बिचारा काय करणार ? राजाच्या आज्ञेचे 
त्याला पालन करावेच लागते. 


तिसरा अर्जुन. कितीही वेषान्तर केले तरी त्याचे तेज लपून राहणे कठीण 
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होते. पण उर्वशीचा शाप त्याला या वेळी वरदान ठरला होता. तो बृहन्नडेच्या रुपात 
विराटाच्या अंतःपुरात सेवेसाठी राहिला. सुदैवाने त्याने चित्रसेन गंधर्वाकडून नृत्य 
गायनादी कला शिकून घेतल्या होत्या. राजपरिवारातील स्त्रियांना व राजकन्यांना 
त्या कला शिकविण्यासाठी त्याची योजना झाली. 


APS उत्तम अश्र्वपरीक्षक होता. राजाच्या घोडदळावर त्याची नेमणूक 
झाली. सहदेवाला पशुवैद्यकीचे ज्ञान होते. त्याची गोशाळेवर नेमणूक झाली. 
राहिली द्रौपदी. दाढीमिशा वाढवून पुरुषांचे रुप बदलता येते. स्त्रियांच्या बाबतीत 
रुप बदलता येणे कठीण आहे. त्यातून द्रौपदीसारखी अलौकिक रुपसंपन्न आणि 
तेजस्विनी स्त्री लोकांच्या नजरेस न पडता कशी राहणार ? ती राणी 
सुदेष्णेजवळ गेली व आपण सैरंध्री (केशभूषा वगैरे करणारी स्त्री) असल्याचा 
बहाणा करून तिच्या सेवेत राहिली. 


राजा विराट सज्जन होता. पण सज्जन माणसे पुष्कळदा दुर्बळ 
असतात तसा तोही होता. त्यामुळे त्याच्या राज्यात सेनापती कीचकाचे प्रस्थ फार 
माजले होते. कीचक राजाचा मेहुणा होता. राणी सुदेष्णेचा भाऊ होता. तेव्हा 
राजशालकाचे प्रस्थ राज्यात वाढावे यात आश्चर्यजनक असे काही नव्हते. 
त्यातही भर म्हणजे कीचक फार पराक्रमी होता. त्याच्या भीतीमुळेच शेजारचे 
शत्रूराजे मत्त्स्यदेशावर स्वारी करण्यास धजावत नव्हते. विराटास ही वस्तुस्थिती 
माहीत होती. त्यामुळे तो कीचकापुढे दबून गेला होता. कीचकासही त्याची 
जाणीव होती. त्यामुळे आपणच खरा राजा असल्याच्या थाटात तो वागत असे. 
आधीच तो दुष्ट, उद्धट स्वभावाचा होता व अमर्याद अधिकारांमुळे अधिकच 
अहंकारी बनला होता. 


असा हा दुष्ट, अहंकारी कीचक वृत्तीने कामांधही होता. त्याला जी स्त्री 
आवडेल ती मिळविल्याशिवाय त्याला चैन पडत नसे. आर्जवाने, प्रलोभनामुळे 
ती वश झाली तर ठीकच आहे; नाहीतर बळजबरीने तिला मिळविल्याशिवाय तो 
राहत नसे. मग ती राजवाड्यातील दासी असो, नृत्यगायन करणारी गणिका 
असो की एखाद्या नागरीकाची अगर अधिकाऱयाची पत्नी असो. सज्जन 
विराटराजाला कीचकाचे हे gadda आवडत नसे. पण त्याचे काही चालत नसे. 
कीचकाला आपण प्रतिबंध करण्याचा प्रयत्न केला, तर तो तत्काळ आपल्याला 
पदच्यूत करील व आपणच सिंहासनावर बसेल अशी त्याला भीती वाटत होती. 


कीचक-वध हे महाभारतातील एक जितके भीषण, तितकेच रोमांचकारक 
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प्रकरण आहे. सत्ताधाऱ्यांच्या मदांधतेचे दर्शन जसे त्यात घडते, तसेच स्त्रीच्या 
स्वत्त्वाचे व तेजस्वितेचे दर्शनही त्यात घडते. असहाय्य स्त्रीच्या अब्रूचे रक्षण 
करू न शकणाऱ्या दुर्बळ राजसत्तेचे व दुष्टांना शासन करणाऱ्या सामर्थ्याचेही 
दर्शन त्यात घडते. कुठल्याही मोहाला अगर भीतीला बळी न पडणारी, प्रखर 
इच्छाशक्तीची स्त्री व तिच्या पावित्र्याचे रक्षण करण्यासाठी कुठलाही धोका 
पत्करणारा सामर्थ्यवान पुरुष या रम्यभीषण नाटकाच्या नायक-नायिका आहेत 
व सत्तामदाने बेफाम झालेला राजप्रतिनिधि खलनायक आहे. 


सत्ता आणि संपत्तीमुळे मदांध झालेले कामांध आजही समाजात वावरत 
असलेले दृष्टीस पडतात. त्यांच्या वासनेला असहाय्य स्त्रिया प्रत्यही बळी पडतात. 
कधी अगतिक होऊन तर कधी स्वेच्छेने तर कधी बलात्काराने. काही वेळा 
सत्ताधारी वर्गातच कीचक निर्माण होतात तेव्हा सत्ता त्यांचा पाठपुरावा करते. 
किंवा कधी विराटराजाप्रमाणे अगतिक होऊन त्यांच्या लीलांकडे दुर्लक्ष करते. 
द्रौपदीही दुर्मीळ होऊ लागल्या असून भीम तर अदृश्यच झाले आहेत. 


कीचक-वधाची ही कथा बिराटपर्वाच्या 'कीचकवधपर्व' नामक उपपर्वाचे 
अकरा अध्याय व्यापून राहिलेली आहे. बारा वर्षांचा वनवासकाळ संपल्यावर एक 
वर्षाचा अज्ञातवास कंठण्यासाठी पांडव द्रौपदीसह मत्स्यदेशात येतात. बारा 
वर्षाच्या वनवासापेक्षा एक वर्षाचा अज्ञातवास पांडवांची कसोटी पाहणारा आहे. 
कारण, या अज्ञातवासात ते ओळखले गेले तर त्याना पुन्हा एकदा बारा वर्षे 
वनवास व एक वर्ष अज्ञातवास कंठावा लागणार आहे. धूर्त कौरवांनी यूताच्या 
अटींमध्ये तशी तरतूद आधीच करून ठेवलेली आहे. याचा अर्थ अज्ञातवासांतील 
पांडवांचा शोध घेण्यासाठी कौरवांचे हेर सगळ्या देशांमध्ये फिरणार आहेत. 
त्याना चकविण्यासाठी बेमालूम वेषांतर करावे लागणार आहे आणि ते कधी 
उघडकीस येऊ नये म्हणून काळजी घ्यावी लागणार आहे. हरिणीच्या मागे 
लागलेल्या व्याधाप्रमाणे कीचक द्रौपदीच्या मागे लागला तेव्हा त्याची गठडी वळणे 
भीमाला कठीण नव्हते. पण त्यामुळे पांडव उघडकीला येतील व पुन्हा एकदा 
वनवास-अज्ञातवासाच्या चक्रात ते सापडले असते म्हणून धर्मराजाने मोठ्या 
मुष्किलीने भीमाला आवरून धरले होते 


आज्ञातवासाचा काळ संपत आला होता. ईश्ववरकृपेने सर्व काही सुरळीत 
पार पडत आले होते. हे राहिलेले थोडे दिवस संपले की, पांडव प्रकट होणार होते 
त्यांचे दुर्दिन संपणार होते. पण - 
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एके दिवशी कीचक सहज आपल्या बहिणीला-राणी सुदेष्णेला भेटण्यासाठी 
तिच्या महालात आला. त्यावेळी सैरंध्रीच्या वेषातील द्रौपदी त्याच्या दृष्टीस पडली. 
हलक्या प्रतीची वस्त्रे नेसली व अलंकार घातले नाहीत म्हणून द्रौपदीसारख्या 
लावण्यवतीचे रूप थोडेच लपून राहणार ? कीचकासारख्या कामांधाच्या दृष्टीस 
पडताच साहजिकच तो तिच्यावर लुब्ध झाला. तो सुदेष्णेस म्हणाला, “येथे 
राजवाड्यात ही सुंदरी पूर्वी कधीच माझ्या दृष्टीस पडली नाही. ही तरूण स्त्री 
मदिरेप्रमाणे आपल्या अंगच्या परिमलाने व मोहक रुपाने मला फारच उन्मादित 
करीत आहे. ही देवांगनेसारखी सुंदर व दृदयंगम स्त्री कोणाची कोण व येथे 
कोठून आली ते मला सांग. माझ्या मनाची अगदी चलबिचल करुन ही सुंदरी मला 
आपल्याकडे आकर्षित करून घेत आहे.” 


सुदेष्णेस एवढे म्हणून कीचक स्वस्थ राहिला नाही. तो निर्लज्जपणे 
सैरंधीस म्हणाला, “हे सुंदरी, तू स्वतः अतिशय रुपवती असूनही केवळ अनाथ 
असल्यामुळे शोभून दिसत नाहीस. तू सुखाला व वैभवाला योग्य आहेस. पण 
सांप्रत तुला सुख नाही असे तुझ्या स्थितीवरून वाटते. तेव्हा तू मला वश हो व 
माझ्यापासून सुख प्राप्त करून घे. माझ्या ज्या पूर्वीच्या बायका आहेत, त्या सर्व 
मी सोडून देतो. किंवा तुझी तशी इच्छा असल्यास त्याना तुझ्या दासीच करतो.” 


द्रौपदीच्या सौंदर्याची मोहिनी पडून कीचकाचे मन कसे विवेक भ्रष्ट झाले 
होते, हे त्याच्या वरील उद्भारांवरून दिसून येते. द्रौपदीने त्याचा तीव्र शब्दांनी 
धिक्कार केला. ती म्हणाली, “अरे, तू काही धर्माचा, नीतीचा विचार कर. मी दासी 
असले तरी विवाहित आहे. पाच गंधर्व माझे पती असून ते गुप्तपणे माझे रक्षण 
करतात. माझा अभिलाष धरून स्वतःचा मृत्यू ओढवून घेऊ नकोस.” 

तरीही कीचक लोचटपणाने तिला म्हणाला, “हे सुलोचने, मी या संपूर्ण 
राज्याचा स्वामी आहे. या राज्याचे अस्तित्व माझ्यावर अवलंबून आहे. पराक्रमाने 
तर मी या पृथ्वीत अप्रतिम आहे. तू माझी झालीस तर हे राज्य मी तुला अर्पण 
करीन.” (विराटपर्व १४) 


क्रोधित झालेल्या द्रौपदीने तिरस्करणीय शब्दांनी कीचकाचा धिक्कार 
केला व ती महालातून निघून गेली. 


सैरंध्री निघून गेल्यावर कामवासनेने धुंद झालेला कीचक सुदेष्णेकडे 
गेला. तो तिला म्हणाला, “ताई, सैरंध्री मला प्राप्त होईल अशी काही तरी तजवीज 
कर. नाही तर मला वेड लागेल व त्या भरात मी प्राणत्यागही करीन.” (विराट. 
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१५) 

कीचक सुदेष्णेचा भाऊ होता. तिच्या राज्याचा आधारस्तंभ होता. एका 
क्षुद्र सैरंधीकरता त्याने प्राणत्याग करण्याची भाषा करावी व तिने ती मुकाट्याने 
ऐकून घ्यावी? आपल्या लाडक्या भावाची हौस तिने पुरविली नाही तर तिच्या 
राज्ञीपदाला काय किंमत आहे? 


तिने कीचकाला सांगितले की उद्या सुर्यास्तसमयी मद्याची सुरई 
आणण्याच्या निमित्ताने ती सैरंध्रीला त्याच्या महालात पाठवील. त्यावेळी 
कीचकाने हवे ते करून घ्यावे. 


दुसऱ्या दिवशी संध्याकाळी राणी सुदेष्णा सैरंधीला म्हणाली, “माझ्या 
भावाने परदेशातून नवीन मद्याच्या सुरया आणलेल्या आहेत. त्यातील काही मला 
देण्याचे त्याने मान्य केले आहे. तरी तू त्वरीत त्याच्या वाड्यात जा व त्या सुरया 
घेऊन ये.” 


कीचक व सुदेष्णा यानी रचलेले कारस्थान सैरंधीला माहीत नव्हते. 
तरीही कीचकाच्या महालात जाण्यास तिचे मन धजेना. तिने दुसऱ्या एकाद्या 
दासीला कीचकाकडे पाठविण्याची विनंती केली. सुदेष्णेकडे सेवा पत्करतेवेळी 
तिने आपली भूमिका स्पष्ट केली होती. 'कुठल्याही पुरुषाची आपण सेवा करणार 
नाही' ही अट तिने राणीला घातली होती व तिने ती मान्य केली होती. या अटीची 
सैरंधीने आठवण करून दिली तेव्हा राणी म्हणाली, “कीचकाची सेवा 
करण्यासाठी मी तुला पाठवित नाही. तेथून तुला फक्त मद्याच्या सुरया आणायच्या 
आहेत. त्या मिळाल्या की तुला तेथे थांबण्याचे कारण नाही." 


सैरंधीने मावळत्या सूर्यनारायणाला वंदन केले. आपले रक्षण कर अशी 
त्याची प्रार्थना केली व ती कीचकाच्या महालाकडे निघाली. तिच्या रक्षणासाठी 
सूर्यदेवाने एका राक्षसाला गुप्तरुपाने पाठविले. तो तिच्या मागोमाग जाऊलागला. 
सैरंध्री कीचकाच्या महालात गेली ब तिने राणीने मद्याच्या सुरया आणण्यासाठी 
आपल्याला पाठविले असल्याचे सांगितले. 


सैरंध्रीला पाहून कामांध कीचक हर्षभरीत झाला. त्याने तिला महालात 
आत येण्यास सांगितले. पण तिने ते नाकारले व मद्याच्या सुरय' देण्याची पुन्हा 
विनंती केली. 


रक्ताला चटावलेला वाघ जबड्यात सापडलेले हरीण थोडेच सोडून 
देणार ? कीचकाने सैरंध्रीचा हात पकडला व तिला आपल्याजवळ ओढून 
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घेण्याचा प्रयत्न केला तेव्हा तिच्यामागे गुप्तरुपाने असलेल्या राक्षसाने किचकाला 
लाथ मारून उडवले. कीचक खाली पडला. ही संधी साधून सैरंध्री तेथून 
निसटली व राजसभेच्या दिशेने धावू लागली. 


भूमीवर पडलेला कीचक उठून उभा राहिला व पळत जाणाऱ्या 
सैरंध्रीच्या मागून धावू लागला. 


सैरंध्रीने आक्रोश करीतच राजसभेत प्रवेश केला त्यावेळी तेथे स्वतः 
राजा विराट, कंकपंडिताच्या रुपातील धर्मराज आणि मंत्रीगण बसलेले होते. 
सैरंध्री तेथे पोचते ना पोचते तोच बेफाम बनलेला कीचक तेथे येऊन पोचला व 
त्याने रागाने सैरंध्रीला लाथ मारून उडविले. त्याने ना राजाची पर्वा केली ना इतर 
मानकऱ्यांची. तो क्रोधाने व कामवासनेने आंधळा झाला होता. 


इन्द्रप्रस्थाच्या सम्राज्ञीला कीचकाने लाथ मारली होती. जिच्या पायाच्या 
नखाचे दर्शन त्याला दुर्लभ होते तिचा त्याने हात धरला होता. बलाढ्य 
पांचालदेशाची राजकन्या, वैभवशाली कुरूकुलाची सून, श्रीकृष्णाची मानसभगिनी, 
पराक्रमी पांडवांची पत्नी असलेल्या द्रौपदीची पुन्हा एकदा राजसभेत विटंबना 
चालली होती. 'दुर्दैवाची परिसीमा' यापेक्षा अन्य कोणत्या शब्दांनी या घटनेचे 
वर्णन करता येईल ? 


आणि त्याहून मोठे दुर्दैव हे की, या दोन्ही प्रसंगात तिचे पराक्रमी पती 
साक्षीदार होते. इतके पराक्रमी की, त्यानी मनात आणले असते तर तिची 
विटंबना करणार्‍यांना तेथल्या तेथे देहान्त प्रायड्रित दिले असते. पण ते काही 
करू शकत नव्हते. मान खाली घालून, आतल्या आत गुदमरत ते राहिले होते. 
नियतीची दुर्दैवी लीला' यापेक्षा अन्य कोणत्याही शब्दांनी या घटनेचे यथायोग्य 
वर्णन करता येणार नाही ! 


काही तरी कारणांमुळे बल्लववेषातील भीम यावेळी राजसभेत आला 
होता. द्रौपदीची विटंबना पाहून तो भडकून उठला. तो आता कीचकावर तुटून 
पडणार तोच धर्मराजाने सूचक शब्दांनी त्याला दटावले. भीमाने कीचकाला 
मारले असते तर प्रचंड खळबळ उडाली असती. काही झाले तरी तो राजशालक 
आणि राज्याचा सेनापती होता. त्याला मारणाऱ्या बल्लवाची कसून चौकशी झाली 
असती व भीमाचे सोंग उघडकीला आले असते. पर्यायाने पांडवांच्या अज्ञातवासाचा 
भंग झाला असता व पुन्हा एकदा बारा वर्षे वनवास व एक वर्ष अज्ञातवासच यांचे 
चक्र सुरु झाले असते. त्याही अज्ञातवासात अशीच संकटे आली असती व हे 
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दुष्टचक्र कधी थांबलेच नसते. दुर्योधनाची आसुरी आकांक्षा अशा रीतीने पूर्ण 
झाली असती. शकुनीने बनविलेल्या द्यूतचक्रात पांडव आधीच सापडले होते. 
आतात्याने रचलेल्या अज्ञातवासाच्या सांपळ्यात सापडले गेले तर मग आयुष्यात 
पुन्हा डोके वर काढण्याची आशा नको ! 


याच विचाराने धर्मराजाने भीमाला दटावले. त्याच्या सूचक द्वयर्थी 
शब्दातील मतितार्थ ओळखून भीम हात चोळीत स्वस्थ राहिला. मात्र, त्याच्या 
अन्तःकरणात क्रोधाचा डोंब उसळला होता. त्याच्यासारंख्या संतापी माणसाला 
तो क्रोध आवरून धरणे फार कठीण जात होते. 


सैरंधी आक्रोश करीत जमिनीवर पडली होती. तिच्याकडे वळून 
कंकपंडित म्हणाला, “सैरंधी, जा येथे उभी राहू नकोस, राणीच्या महालात जा. 
मला वाटते की, हा क्रोधाचा समय नाही असे तुझ्या पतीस वाटत आहे आणि 
त्यामुळेच ते सूर्यासारखे तेजस्वी गंधर्व तुझ्या रक्षणार्थ यावेळी धावून येत नाहीत. 
सैरंधी, तुला काळवेळ काही समजत नाही का ?” (विराट. १६) 


धर्मराजाच्या या सूचक बोलण्यने द्रौपदी मनात उमजली व तेथून निघून 
गेली. धर्मराजाने स्वतः संयम पाळला यात आश्चर्य काही नाही. तो तर शांतिब्रह्म 
होता. पण त्याने क्रोधाविष्ट भीमाला व दुःखाने व संतापाने बेहोष झालेल्या 
द्रौपदीला शांत करण्यात यश मिळविले. याने पुढचा सगळा अनर्थ टळला. 


द्रौपदी सुदेष्णेच्या महालात परत गेली खरी, पण ती आतल्या आत 
धुमसत होती. शिवाय, इतक्यावरच हे प्रकरण संपले नव्हते. सत्तामदाने बेफाम 
बनलेला कामांध कीचक पुन्हा तिच्या मागे लागणार होता. सुदैवाने आजचा 
दिवस कसा तरी निभावला. पण उद्या काय होणार याची शाश्र्वती नव्हती. तेव्हा 
कीचकाचा बंदोबस्त कसा करायचा याचा विचार उद्याचा सुर्योदय होण्यापूर्वीच 
करायला हवा होता. 

मध्यरात्र उलटली. सर्वत्र शांतता पसरली. द्रौपदी कुणाला चाहुल लागू 
न देता पाकशाळेत गेली. भीमाचे शयनस्थान तिला माहीत होते. तेथे स्वस्थपणे 
निद्राधीन झालेल्या भीमाला जोराजोराने हलवून तिने जागे केले. ती म्हणाली, 
“अहो, उठा उठा. मेल्यासारखे व्यर्थ निजलां हे काय ? कारण, जिवंत माणसाच्या 
पत्नीचा अपमान करणारा पापी पुरूष कदापि जिवंत राहूच शकणार नाही.” 
(विराट. १७) 


ज्या अर्थी कीचक अजून जिवंत आहे, त्याअर्थी भीम खचितच मेलेला 
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आहे. नाहीतर त्याला स्वस्थ निद्रा कशी येऊ शकते, असा मर्मभेदक प्रश्न 
द्रौपदीने भीमाला विचारला. 


भीमाचा क्रोध उफाळून येण्यास इतके शब्द पुरे होते. खरे तर त्यांचीही 
गरज नव्हती. मघाशी राजसभेतील तो प्रसंग पाहिल्यापासून त्याचे अन्तकरण 
धगधगत होते : 'शांत रहा, अविचार करू नकोस.' या धर्मराजाने डोळ्यांच्या द्वारे 
दिलेल्या सूचना त्याला आठवत होत्या. त्यांचाच विचार करीत तो बिछान्यावर 
तळमळत पडला असता नुकताच त्याचा डोळा लागला होता. आणि ही म्हणते 
'मेल्यासारखे काय निजला आहात ?' 


पण तिचा तरी काय दोष ? पांडवांच्या नशिबाशी बांधली गेल्यापासून 
हिची नुसती फरफट चाललेली आहे. दुःखाचा, कष्टाचा वाराही न लागलेली 
द्रुपदराजाची ही लाडकी कन्या. आज तेरा वर्षे झाली कसल्या हालअपेष्टा काढीत 
आहे ! एखाद्या अनाथ स्त्रीचीही कोणी करणार नाही अशी तिची विटंबना केली 
जाते आहे ! आधी दुःशासन, नंतर जयद्रथ आणि आता हा कीचक ! 


भीमाच्या मुठी आवळल्या गेल्या. खालचा ओठ वरच्या दातानी रगडला 
जाऊ लागला. दंडाचे स्नायू स्फुरण पावू लागले. तारवटलेल्या नजरेने तशा त्या 
अंधारातही तो कीचकाचा शोध घेऊ लागला. 


भीमाच्या वर्मावर केवळ घाव घालूनच द्रौपदीचे समाधान झाले नाही. 
तिचे अंतरंग पेटून निघाले होते. तिने पांडवांची निर्भत्सना केली, युधिष्ठिराच्या 
जुगारी वृत्तीला दोष दिला. इन्द्रप्रस्थाच्या सम्राज्ञीपदापासून मत्स्यदेशाच्या 
राणीच्या दासीस्थानापर्यंत अवनत होत गेलेल्या आपल्या नशिबाला दोष दिला. 
द्रौपदीच्या या विलापाने विराटपर्वाचे १७ ते २० हे चार अध्याय व्यापलेले आहेत. 
शेवटी तिने भीमाला निर्वाणीचे सांगितले. “कीचक जिवंत राहून जर उद्या 
सकाळी सूर्योदय होईल, तर मी विषप्राशन करीन. पण त्या कीचकाच्या तावडीत 
काही सापडणार नाही.” (विराट. २१) 


द्रौपदीसारखी मनस्विनी बोलल्याप्रमाणे खरेच प्राणत्याग केल्याशिवाय 
राहणार नाही याची भीमाला खात्री होती. कसेही करून द्रौपदीचे प्राण व पातिव्रत्य 
वाचविण्याची गरज होती. आणि त्या दोन्ही अमोल गोष्टी वाचवायच्या तर 
त्यासाठी कीचकाचे प्राण हरण करण्यावाचून दुसरा उपाय नव्हता. मग त्याचा 
परिणाम म्हणून पुन्हा एकदा वनवास आणि अज्ञातवास भोगावा लागला तरी 
बेहेत्तर ! 


Es द्युतचक्र 


राज्य मिळवायचे, वैभव मिळवायचे ते कुणासाठी ? ते वैभव भोगण्यासाठी 
द्रौपदी जर नसेल, तर त्रैलोक्याचे राज्य मिळाले तरी भीमाला ते नको. मग 
इन्द्रप्रस्थाच्या टीचभर राज्याची काय कथा ? 


` द्रौपदीचे पाच पती. तिचे सर्वांवर सारखेच प्रेम होते की कमीजास्त हे 
समजण्याचा मार्ग नाही. अखेरच्या स्वर्गारोहण समयी ती खाली पडते तेव्हा 
“सर्वावर तिने सारखे प्रेम केले नाही, अर्जुनावर तिचे जास्त प्रेम होते' असे 
युधिष्ठिर भीमास सांगतो, ते कदाचित खरेही असेल. धर्मराजाच्या सूक्ष्म बुद्धीला 
अर्जुनाकडे असलेला तिच्या मनाचा ओढा दिसून आलाही असेल. अखेर 
अर्जुनानेच तर स्वयंवरात तिला जिंकले होते. भरगच्च सभामंडपात तिने 
अर्जुनाच्याच गळ्यात वरमाला घातली होती. तो तिला जास्त प्रिय असावा यात 
आश्चर्य नव्हते. 


पण 'अर्जुनावर तिचे जास्त प्रेम होते' हे धर्मराजाचे उद्गार ऐकल्यानंतर 
जीवनाच्या त्या अंतिम क्षणी भीमाला मात्र अत्यंत दुःख झाले असेल यात शंका 
नाही. धर्मराजासारख्या वैराग्यशील, मनाचा समतोल ढळू न दिलेल्या पुरुषाला 
जर त्याबद्दल विषाद वाटू शकतो, तर भीमासारख्या साध्यासुध्या स्वभावाच्या 
माणसाला तसे वाटणे साहजिकच आहे; मनुष्यस्वभावाला धरूनच आहे. 


युधिष्ठिराचे अनुमान कदाचित खरेही असेल. पण महाभारतात तरी 
दिसते की, संकटसमयी द्रौपदीने भीमाकडेच धाव घेतलेली आहे. कीचकाचे 
संकट उद्भवले तेव्हा अर्जुन तर बृहन्नडावेषात अन्तःपुरातच होता. पण ती 
त्याच्याकडे गेली नाही. ती आली पाकशाळेत बल्लव बनून राहिलेल्या भीमाकडे. 
केवढाही धोका पत्करुन आपले रक्षण कोण करील तर तो भीमच असा तिला 
अंतर्यामी विश्वास वाटत होता. कौरवांच्या राजसभेतील तिच्या विटंबनेने 
उसळला होता तो भीमच. बाकीचे सगळे माना खाली घालून बसले होते. 
वनवासात तिच्या हट्टासाठी सुवर्णकमळे आणण्यासाठी गेला होता तो भीमच. पुढे 
युध्दात सर्वाधिक त्वेषाने लढला तो भीमच आणि तो त्वेष निर्माण होण्यास 
कारणीभूत झाले होते ते इन्द्रप्रस्थाचे राज्य नव्हे; तर द्रौपदीच्या डोळ्यांतील 
अश्रू द्रौपदीवर सर्वात जास्त प्रेम भीमानेच केले यात संशय नाही. 


भीमाच्या छातीवर द्रौपदीचे अश्रू पडले त्याच क्षणी कीचकाचा मृत्यू 
झाला. आतात्याचे पार्थिव शरीर तेवढे नष्ट करण्याचे काम राहिले होते. त्यासाठी 
भीमाला थोडा अवधी हवा होता. 


तो म्हणाला, "द्रौपदी, तुझा अभिलाष धरणारा कीचक मेलाच असे तू 
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समज. उद्या सकाळी तू त्याला निरोप पाठवून रात्री नृत्यशाळेत भेटण्याचा संकेत 
ठरव. तो कामांध तेथे येईलच. मग तो आहे आणि मी आहे. तू आता जा आणि 
स्वस्थ झोप. चिंता करू नकोस." 

भीमाने आश्वासन दिल्यावर द्रौपदी निश्चिंत मनाने राजवाड्यात गेली. 


सैरंध्रीचा निरोप मिळताच कीचकाचा हर्ष मनात मावेना. केव्हा एकदा 
रात्र पडते असे त्याला झाले. मध्यरात्रीच्या सुमारास मद्यप्राशन करून नटूनथटून 
तो नृत्यशाळेत गेला. 

नृत्यशाळेत अंधार होता. एका पलंगावर एक आकृती पांघरुण घेऊन 
झोपलेली कीचकाला दिसली. हीच सैरंध्री असे समजून कीचकाने तिला मिठी 
मारली. 

ती सैरंध्री नव्हती. तो होता बलदंड शरीराचा काळपुरुष. त्याने 
कीचकाला दोन्ही हातानी वर उचलले व जमिनीवर आदळले. 


कीचकही काही कमी शक्तिमान नव्हता. तो धडपडत जमिनीवरून 
उठला ब त्याने भीमावर झेप घेतली. 


दोघांचे मल्लयुध्द झाले. दोघेही कसलेले मल्ल होते. त्यांच्या आघातानी 
नृत्यशाळेच्या भिती दणाणून गेल्या. 


कीचकाचा प्राण निघून गेल्याची खात्री होताच भीम त्याच्या अवाढव्य 
शरीरावरुन उठला. रक्ताने त्याचे सर्वाग भरुन गेले होते. 


द्रौपदी तेथेच बाजूला उभी राहून हे युध्द पाहत होती. कीचक मरुन 
पडताच तिने धावत जाऊन भीमाला आलिंगन दिले. 


अज्ञातवासाचा भंग होण्याची भीती न बाळगता अगर कसल्याही 
परिणामाची पर्वा न करता भीमाने द्रौपदीचे रक्षण केले होते. पती असावा तर 
असा असे तिला यावेळी वाटले असेल ! 


पुढेही युध्दात दुःशासनाचा पापी हात-ज्या हाताने त्याने द्रौपदीची वेणी 
धरुन तिला फरफटत राजसभेत आणले होते - तो हात मुळापासून तोडून त्याच्या 
रक्ताने भरलेल्या देहाने भीम जेव्हा द्रौपदीच्या महालात आला तेव्हा, व आपली 
मांडी उघडी करुन तिला तेथे बसण्यास सांगणाऱ्या दुर्योधनाची ती मांडी आपल्या 
गदेच्या प्रहाराने फोडून भीम जेव्हा तिला भेटण्यास आला तेव्हा आपल्या या 
रांगड्या, साध्या भोळ्या मनाच्या नवर्‍याविषयी द्रौपदीला मनात केवढे प्रेम दाटून 
आले असेल ! 
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८. शांतिदूत 


युध्द अटळ आहे हे श्रीकृषण जाणून होता, तरीही अखेरचा प्रयत्न करून पहावा 
म्हणून त्याने हस्तिनापूरास जाण्याचे ठरविले. दुर्योधन हट्टाग्रही आहे, युध्दाची 
त्याला मोठी खुमखुमी आहे आणि त्याला धृतराष्ट्राचा अप्रत्यक्ष पाठींबा आहे, 
तेव्हा जर पांडवांना आपले हक्काचे राज्य परत मिळवायचे तर युध्दाशिवाय 
अन्य पर्याय नाही हे त्याला स्पष्ट दिसत होते. श्रीकृष्ण क्षत्रिय होता. राज्याची 
आशा सोडून तुम्ही वनात राहून तपश्चचर्या करा असे तो पांडवांना सांगू शकत 
नव्हता, तेव्हा युध्दावाचून गत्यंतर नाही हे त्याला कळून चुकले होते. तरीही तो 
शिष्टाईसाठी हस्तिनापूरास गेला. ते का ? दुर्योधनाला उपरती होईल, धृतराष्ट्र 
न्यायीपणाने वागेल किंवा भीष्मविदुर त्याला तसे करण्यास भाग पाडतील अशी 
आशा श्रीकृष्णास खरोखरीच वाटत होती काय ? 


श्रीकृष्ण राजकारणधुरंधर होता. त्याच्या काळातील तो सर्वश्रेष्ठ मुत्त्सद्दी 
होता. कुठल्याही भ्रामक कल्पनांच्या, भोंगळ तत्वज्ञानाच्या मागे धावण्याची 
त्याची वृत्ती नव्हती. तो कठोर वास्तववादी होता. सज्जनांचे प्रतिपालन करायचे 
असेल, त्याना शांततेने जगू द्यायचे असेल तर दुर्जनांचे पारिपत्य करावे लागेल 
आणि अवश्य तर त्यासाठी शस्त्राचा उपयोग करावा लागेल असे त्याचे तत्वज्ञान 
होते. आयुष्यभर तो तसाच वागत आला. कंस त्याचा मामा होता. पण तो दुराचारी 
निघाला तेव्हा श्रीकृष्णने त्याचा वध केला. प्राग्ज्योतिषपुरच्या राजाने असंख्य 
कुमारिकांचे हरण करुन त्याना आपल्या रंगमहालात बळजबरीने ठेवले, तेव्हा 
श्रीकृष्णाने त्याला ठार मारले व त्या कन्यांची मुक्तता केली. शांभर राजांचा बळी 
देऊन नरमेध करू पाहणार्‍या अतिमहत्वाकांक्षी सम्राट जरासंधाचाच बळी 
कृष्णाने भीमाकरवी दिला. या सर्वामागे एकच सूत्र होते. 'परित्राणाय साधूनां 
विनाशायच दुष्कृताम' हे श्रीकृष्णाचे व्रत होते. किंबहुना, तेच त्याचे अवतारकार्य 
होते. तेव्हा रक्तपात होईल, या भीतीने तो मागे सरत नव्हता, तर कौरव-पांडवांचे 
हे युध्द त्यांच्यापुरते मर्यादित राहणाह नाही, सगळ्या भारतवर्षातील राजे 
आपापल्या सैन्यनिशी या संग्रामात भाग घेणार आहेत, व हे एक प्रकारचे 
जागतिक महायुध्द होणार आहे याची चिन्हे त्याला स्पष्ट दिसत होती. तो द्रष्टा 
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पुरुष होता. या महायुध्दात महाभयंकर संहार होईल व पृथ्वीचे रक्षण करण्यास 
कोणी क्षत्रिय उरणार नाहीत, परक्या आक्रमकांचे त्यामुळे फावेल हेही त्याला 
दिसत होते. तेव्हा सर्वनाश टाळण्याचा अखेरचा प्रयत्न करण्याचे त्याने ठरविले. 


या शिष्टाईमागे श्रीकृष्णाचा आणखीही एक हेतू होता. पांडव राज्याचे 
लोभी नाहीत, क्षत्रियोचित हकक म्हणून ते फक्त पाच गावावर समाधान मानण्यास 
तयार आहेत, युध्द टाळण्याचा प्रयत्न त्यानी अखेरपर्यंत चालू ठेवला होता, त्यांची 
बाजू न्यायाची असूनही कुलनाश टाळण्यासाठी ते किमान तडजोडीस तयार 
झाले होते, ते युध्दखोर नसून शांतताप्रिय आहेत अशी जगाची समजूत 
पटविण्याची गरज होती. 


श्रीकृष्ण शिष्टाइसाठी निघाला तेव्हा पांडवांना म्हणाला, “तुमचे दोघांचेही 
(कौरव-पांडवांचे) कल्याण व्हावे हा हेतू मनात धरून मी कुरूसभेत जातो. 
तुमचा मतलब न गमावता जर तेथे माझा साम सिध्दीस गेला तर माझेही मोठे 
पूर्वसुकृत फळास आले असे मी समजेन. कारण, त्यायोगे दिव्यावर झेप घेणाऱ्या 
पतंगाप्रमाणे क्षुब्ध झालेले कौरव, पांडव, किंबहूना सर्व पृथ्वी मृत्यूच्या जबड्यातून 
सोडविण्याचे श्रेय मला मिळेल. तस्मात, मी स्वतः शिष्टाईसाठी तेथे जाणे हेच 
याप्रसंगी मला योग्य वाटते. 


पण आपली शिष्टाई कितपत यशस्वी होईल याबद्दल श्रीकृष्ण स्वतःच 
साशंक आहे. तो पुढे म्हणाला, “दुर्योधनाची दुष्टबुध्दी मी पक्की ओळखून आहे. 
तो हिताची गोष्ट कधी ऐकणार नाही, हे मी समजूनच आहे. पण माझा तेथे 
जाण्याचा उद्देश इतकाच की, आपल्या बाजूने आपण तडजोडीची तयारी 
दाखविली म्हणजे सर्व लोकात राजेमंडळीना आपल्यावर बोल ठेवता येणार 
नाही. कारण, व्यर्थ संहार कुणालाच रुचत नाही. कदाचित, आपल्या मनाप्रमाणे 
माझी शिष्टाई यशस्वी होईलही. तसे झाले तर चांगलेच. पण नाही झाली तरी 
निदान आपण लोकापवादातून तरी मुक्त होऊ.” (उद्योगपर्व अ. ७२) 


परंतु, एका बाजूने शांततेसाठी प्रयत्न चालू ठेवले तरी दुसर्‍या बाजूने 
युध्दाची तयारी चालूच ठेवली पाहिजे याचे भान श्रीकृष्णाला आहे. म्हणून तो 
युधिष्ठिरास म्हणतो, “हे नरेंद्रा, तुला जी युध्दसामुग्री मिळवायची असेल ती 
अगदी संपूर्ण तयार ठेव. कारण, पूर्वी समृध्द असलेले तुझे राज्य द्यूतात 
दुर्योधनाने घेतले, ते तो जिवंतपणी बर्‍या बोलाने तुला परत करील या भ्रमात तू 
राहूच नकोस. युध्द हाच यावर अखेरचा उपाय हे समजून तू तयारीला लाग. मी 
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हस्तिनापूरास जाऊन येतो, तू तुझ्या सैन्याची व्यवस्था करून सज्ज रहा.” 
(उद्योग. ७३) 


श्रीकृष्ण शिष्टाईसाठी जातो आहे हे कळताच द्रौपदी प्रक्षुब्ध झाली. 
आपले मोकळे सोडलेले लांबसडक केस डाव्या हातात धरून ती त्याच्यासमोर 
आली व त्याला म्हणाली, “कृष्णा, तू संधी करू पाहतो आहेस. पण इकडे पहा, 
दुःशासनाने हिसका मारुन सोडविलेला माझा केशपाश तू काही झाले तरी 
आपल्या स्मरणातून जाऊ देवू नकोस. हे कृष्णा, आज दीन झालेले भीमार्जुन 
जरी संधी करू पहात असले तरी चिंता नाही. माझे वृध्द पिता आपल्या महारथी 
पुत्रांसह युध्दाला उभे राहण्यास खंबीर आहेत. शिवाय, हे मधुसुदना, माझे पाच 
पुत्र महावीर आहेत. ते अभिमन्यूला पुढे करून कौरवांशी युध्द करतील. अरे, 
जर करिता माझ्या वेणीला हिसडणारा तो दुःशासनाचा काळाकुट्ट हात छिन्नभिन्न 
होऊन रक्ताने व धुळीने माखलेला माझ्या दृष्टीस पडला नाही, तर माझ्या मनाला 
शांती कोठून प्राप्त होणार ? प्रज्वलित अग्नीप्रमाणे हा संताप पोटातच ठेवून या 
प्रसंगाची वाट पाहता पाहाता आज माझी तेरा वर्षे उलटून गेली !” 


मानिनी द्रौपदीच्या अंतःकरणात धगधगत असलेला ज्वालामुखी श्रीकृष्णाला 
अपरिचित नव्हता. ज्या ज्या वेळी त्यांची भेट होत असे, त्या प्रत्येक भेटीत तिने 
आपली व्यथा व संताप बोलून दाखविला होता. आपले अंतःकरण ती त्याच्यासमोर 
मोकळे करी. कारण, तोच एक आपल्या व्यथा समजू शकेल असा तिला विश्र्वास 
होता. तसाच विश्र्वास तिला भीमाविषयीही वाटत होता. पण किती झाले तरी तो 
ज्येष्ठ बंधूच्या आधीन आणि जेष्ठ बंधू तर काय साक्षात परब्रह्म ! त्यामुळे तिला 
आपला सूड उगविला जाईल, आपल्या विटंबनेचा बदला घेतला जाईल याची 
खात्री वाटत नव्हती. ती पंडिता होती. धर्म, न्याय, नीतीसंबंधीची शास्रे तिने 
अभ्यासिली होती. ती युधिष्ठिराशी अनेकदा वादविवाद करताना महाभारतात 
दिसते. पण त्याची समजूत घालून त्याला युध्दप्रवृत करणे तिला जमलेले नाही. 
त्यामुळेच, अभिमन्यूच्या नेतृत्वाखाली आपले पुत्र लढतील, आपला पिता व बंधु 
आपल्या अपमानाचा सूड उगवितील असे वैतागाने ती म्हणते. युधिष्ठिराला 
आपल्या कर्तव्याची जाणीव जर कोणी करून देवू शकेल तर तो एक कृष्णच 
हे तिला माहीत आहे. पण तो कृष्णच आज शिष्टाई करण्यासाठी कौरवांकडे 
जातो आहे हे कळताच तिच्या मनाची काय स्थिती झाली असेल ? 


द्रौपदी जेव्हा संतापाने थरथरत श्रीकृष्णासमोर आली व आपले मोकळे 
केस हातावर घेऊन त्याला मर्मभेदक शब्दांनी छेडू लागली तेव्हा तो गंभीर 
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झाला. त्याच्या डोळ्यांसमोर कौरवांची दुष्कृत्ये उभी राहिली. भीमावर विषप्रयोग, 
पांडवांना लाक्षागृहात जिवंत जाळून मारण्याचा कट, कपटद्यूत आणि त्यांतून 
निर्माण झालेला वनवास व अज्ञातवास, आणि या सर्वावर कळस म्हणजे 
राजसभेत झालेली द्रौपदीची भयानक विटंबना ! रंजस्वला, एकवस्त्रा द्रौपदीला 
दुःशासनाने फरफटत ओढीत राजसभेत आणणे व तिचे वस्त्रहरण करण्याचा 
प्रयत्न करणे, 'पाच पतींची पत्नी ही द्रौपदी कसली पतिव्रता, ही तर वेश्या' असे 
कुत्सित उद्गार काढणे, 'द्रौपदी, आता तू आम्हा कौरवाची भोगदासी झालीस. 
आमच्यापैकी हवा असेल त्याच्याशी तू खुशाल रहा' असे तिला सांगणे व 
दुर्योधनाने आपली डावी मांडी उघडी करून तिच्यावर बसण्यास सांगणे, या 
अपराधांची क्षमा करणे कसे शक्य आहे ? 


कौरवांची ही अधम कृत्ये डोळ्यांसमोर 3% राहताच व प्राणप्रिय 
द्रौपदीच्या नेत्रांतून वाहणारे अश्रू पाहताच कृष्णाचे मन क्षुब्ध झाले. आपण 
शिष्टाईसाठी, युध्द टाळण्याचा प्रयत्न करण्यासाठी जातो आहोत हे क्षणमात्र 
विसरून तो द्रोपदीला म्हणाला, “कृष्णे, तू जशी आता रडेत आहेस, तशाच 
कौरवांच्या स्त्रियाही रडताना तू लवकरच पाहशील. धर्माची आज्ञा घेऊन, याच 
भीमार्जुन, नकुलसहदेवांच्या सहाय्याने, विधात्याने ठरविलेल्या नियमानूसार 
स्वतः मी कौरवांचा संहार करीन. मग तर झाले ?” (उद्योग ८२) 


द्रौपदीचे सांत्वन करुन श्रीकृष्ण हस्तिनापूरास जाण्यासाठी निघाला. तो 
शांतिदूत म्हणून जात असला तरी बेसावध नव्हता. शत्रूंचे दूृदयपरिवर्तन 
करण्यासाठी जात असला, तरी त्याना Gad आहे किंवा नाही याचीच त्याला शंका 
असल्याने आपल्यालाच कदाचित घातपात होण्याची शक्यता त्याला वाटत होती. 
त्याच्या बरोबर दहा महारथी, एक हजार पायदल सैनिक, एक हजार घोडेस्वार 
असा सरंजाम होता असे महाभारतात लिहिले आहे. 


दुर्योधनाने श्रीकृष्णाच्या स्वागतासाठी वाटेत ठिकठिकाणी अनेक शृंगारलेले 
शामियाने उभारले होते. मद्रदेशाच्या राजावर त्याने जो प्रयोग केला होता तोच 
द्वारकेच्या या अनाभिषिक्त राजावर केला. पण श्रीकृष्ण म्हणजे भोळसट शल्य 
नव्हता. त्याने त्या ऐषारामी स्वागतगृहांकडे ढुंकूनही पाहिले नाही. तो तडक 
हस्तिनापूरास आला. 


राजधानीच्या वेशीजवळ त्याच्या स्वागतासाठी स्वतः दुर्योधन आपल्या 
परिवारासह उपस्थित होता. राजाला साजेसे त्याने श्रीकृष्णाचे स्वागत केले. 
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त्याच्यासाठी खास राखून ठेवलेल्या वाड्यात राहण्याची विनंती केली, पण शत्रुत्व 
संपेपर्यंत आपण त्याचा पाहुणचार स्वीकारणार नाही असे श्रीकृष्णाने दुर्योधनाला 
स्पष्ट सांगितले व तो स्वागतासाठी आलेल्या विदुराबरोबर त्याच्या वाड्यात . 
राहण्यासाठी गेला. 


सत्शील, निस्पृह विदुराचा हा फार मोठा सन्मान होता. श्रीकृष्णाच्या 
आपल्यावरील प्रेमाने विदुर सद्गदीत झाला. 


जुन्या भक्तिसांप्रदायी कवींनी या प्रसंगाचे वर्णन मोठ्या आत्मियतेने 
केलेले आहे. देव आणि भक्त या स्वरुपात त्यानी श्रीकृष्ण व विदुर यांच्याकडे 
पाहिले आहे 


शांतिदूत TE 


९. कृष्णशिष्टाई 





हस्तिनापूरच्या राजसभेत श्रीकृष्णाचे आगमन झाले. सिंहासनाधिश्र्वर धृतराष्ट्राने 
त्याचे वरकरणी प्रेमाने स्वागत केले. भीष्म, द्रोण, कृप, या वृध्दांच्या, 
विदुरासारख्या प्रौढांच्या व दुर्योधन, दुःशासन, कर्ण या तरुण वीरांच्या उपस्थितीत 
श्रीकृष्णाने राजा धृतराष्ट्रासमोर समेटाचा प्रस्ताव ठेवला. पांडवानी द्यूतातील 
अटीप्रमाणे वनवासाचा व आज्ञातवासाचा काळ पूर्ण केला आहे तेव्हा आता त्यांचे 
राज्य त्याना परत करणे हे न्याय ठरेल, असे सांगून श्रीकृष्णाने युध्द झाले तर 
कुरूकुलाचा सर्वनाश होईल, क्षत्रिय कुलांचा अपरिमित संहार होईल व कोणीही 
जिंकले तरी त्याच्या हातात राखेशिवाय काही येणार नाही असे बजावले. भीष्म, 
द्रोण, विदुर यानीही भाषणे करून श्रीकृष्णाच्या प्रस्तावास अनुमोदन दिले. 
कृष्णशिष्टाईचा हा सारा वृत्तांत उद्योगपर्वाच्या ८९ ते १३२ या अध्यायात 
आलेला आहे. 


श्रीकृष्णाचे हे शांततेचे आवाहन करणारे मधुर व मुद्देसूद भाषण ऐकून 
घेतल्यावर धृतराष्ट्र त्यास म्हणाला, “हे कृष्णा, तू जो मला बोध केलास, तो सर्वथा 
धर्माला व न्यायाला अनुसरून असून इहपरलोकी सुखप्रद असाच आहे. 
दुर्योधनाने जो प्रकार आरंभिलेला आहे, तो मला प्रिय नाही. तू म्हणतोस तसेच 
चालावे असे मला वाटते. परंतु काय करू ? माझा मी मालक आहे कोठे ? मी 
झालो आहे सर्वथा पराधीन ! या करिता हे महाबाहो पुरुषोत्तमा, मला बोध 
करण्याऐवजी या माझ्या मूर्ख पुत्राचीच कानउघाडणी करून पहा. त्याला उपदेश 
करून ताळ्यावर आणशील तर मी तुझा फार आभारी होईन." 


धृतराष्ट्राचा हा शुद्ध ढोंगीपणा होता. कायदेशीरपणे तो हस्तिनापूरचा 
राजा होता. स्वतःच्या अधिकारात तो पांडवांचे राज्य त्याना परत देवू शकत होता. 
बरे, ज्या द्ूताद्वारे ते राज्य दुर्योधनाच्या ताब्यात आले होते, त्या द्यूतातील 
अटीनुसार पांडवांनी वनवास व अज्ञातवास भोगला होता. (दुर्योधनाच्या 
मतानुसार पांडवांनी अज्ञातवासाचा भंग केला होता. मुदत पूर्ण होण्याच्या आधीच 
ते प्रकट झाले होते. म्हणून त्यानी कराराप्रमाणे पुन्हा बारा वर्षे वनवास व एक 
वर्ष अज्ञातवास भोगला पाहिजे. पण भीष्मांनी गणिताद्वारे पांडवानी पूर्ण तेरा वर्षे 
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भोगली असल्याचे सिध्द करून दुर्योधनाचा दावा फोल केला होता.) धृतराष्ट्राने 
असे केले असते तर न्यायी राजा म्हणून भारतवर्षाच्या प्राचीन इतिहासात त्याचे 
नाव अमर झाले असते. आपण पांडबांचे राज्य परत दिले तर दुर्योधन आपल्याला 
बंदिवान करील व आपण स्वतः सिंहासनावर बसेल अशी भीती त्याला वाटत 
असावी काय ? कंसाने आपल्या पित्याला - उग्रसेनाला तुरूंगात टाकले होते व 
तो स्वतः राजा झाला होता हे उदाहरण ताजे होते. पण उग्रसेनाच्या बाबतीत जे 
घडले ते धृतराष्ट्राच्या बाबतीत घडणे शक्य नव्हते. पांडवांच्या बाबतीत जे काही 
घडले ते भीष्माना पसंत नव्हते. पण सिंहासनावर बसलेल्या धृतराष्ट्राच्या संमतीने 
ते घडत असल्याने ते काही करू शकत नव्हते. भीष्म सिंहासनाची प्रतिष्ठा 
मानणारे होते व त्या सिंहासनासाठीच त्यानी आजवर आपला देह व मन वाहिले 
होते. मग त्या सिंहासनावर राजा कोणी का असेना. त्या राजालाच पद भ्रष्ट 
करण्याचा प्रयत्न दुर्योधनाने केला असता तर भीष्मानी तो सफल होऊ दिला 
नसता. TATE हे जाणून होता. म्हणूनच त्या बाजूने तरी त्याला भीती नव्हती. 


यावरून असे दिसते की, पदभ्रष्ट होण्याच्या भीतीमुळे नव्हे, तर 
पुत्रमोहाने धृतराष्ट्र दुर्योधनाच्या प्रत्येक कृत्याला पाठिंबा देत होता. आणखीही 
एक गोष्ट या मागे असावी. केवळ अंधत्वामुळे आपला या राज्यावरचा हकक 
डावलला गेला हे शल्य धृतराष्ट्राच्या मनात सतत सलत होते. आपणच खरे 
राज्याचे अधिकारी आहोत तेव्हा आपल्या पुत्रालाच ते मिळाले पाहिजे असे त्याला 
वाटत असावे. आपणाला शक्य झाले नाही, पण पुत्र जर स्वकर्तृत्तवाने ते मिळवित 
असेल, तर त्याला आड येण्याचा करंटेपणा का करावा असा काहीसा विचार 
त्याच्या मनात येत असावा. 


पण राज्यात भीष्मासारखे न्यायी पुरुष होते. पांडवांचा अर्ध्या राज्यावर 
हकक आहे व ते त्याना मिळाले पाहिजे असे त्याना वाटत होते. एक भीष्मच नव्हे, 
तर विदुर, द्रोणाचार्य, कृपाचार्य हेही त्याच मताचे होते. दुर्योधन त्याना पांडवांचे 
पक्षपाती मानीत असला, तरी खरे ते न्यायाचे पक्षपाती होते. या लोकांची 
धृतराष्ट्राला मनातून भीती वाटत होती. राज्याची मदारही याच लोकांवर अवलंबून 
होती. त्यामुळे त्याना अजिबात डावलून चालणार नव्हते. 


धृतराष्ट्र हे जाणून होता. म्हणूनच तो आतून दुर्योधनाच्या प्रत्येक 
योजनेला पाठिंबा देत असला तरी बाह्यतः पांडवांविषयी प्रेम प्रकट करीत असे. 
'मी काय करू, दुर्योधन माझे ऐकत नाही.' असे तो जे म्हणतो ते मानभावीपणाचे 
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वाटते. भीष्म, द्रोण, विदुर, गांधारी सतत उपदेश करीत असतानाही, 'मी काय 
करू ?' असा मंत्र जपत तो दुर्योधनाला हवे तेच करीत असतो. म्हणूनच 
कुरुकुलाच्या संहाराला दुर्योधनाइतकाच धृतराष्ट्रही जबाबदार आहे. 


श्रीकृष्णाला धृतराष्ट्राचा हा मानभावीपणा कळला नसेल असे नाही. पण 
त्याकडे दुर्लक्ष करून त्याने धृतराष्ट्राच्या सांगण्याप्रमाणे दुर्योधनाला पुष्कळ 
उपदेश केला .न्याय कोणता, धर्म काय याचे विवेचन केले. कुलसंहाराचे भीषण 
चित्र त्याच्या डोळ्यांसमोर उभे केले. शेवटी आपल्या भाषणाचा समारोप 
` करताता तो म्हणाला - 


“याकरिता तुला बजावून सांगतो की, तुझे बंधू, पुत्र व ज्ञातीबांधव या 
सर्वाच्या जीविताची होळी एकट्या तुझ्याकरता होणार आहे. तर असे करू 
नकोस. तुझ्या कीर्तिमान वंशाची मुळी शिल्लक राहू दे. सर्व कुलाचा नाश करून 
'कुलांगार' असा शिकका आपल्या नावावर मारून घेऊ नकोस. तुला येवून 
जावून सार्वभौमत्वाची हांव आहे ना ? आम्हाला ती मान्य आहे. आम्ही तुझ्या 
महत्त्वाकांक्षेच्या आड येत नाही. धृतराष्ट्रालाच चक्रवर्ती सम्राट बनवून तुझी 
युवराजपदी स्थापना करण्यास पांडव तयार आहेत. अरे, अशी ही साम्राज्यलक्ष्मी 
स्वतःच्या पायाने तुझ्या घरी येत आहे. तिला अहंकाराने AUR नकोस.. 
पांडवांशी सख्य कर म्हणजे तुझे कल्याण होईल” (उद्योग. १२४) 


श्रीकृष्णाच्या या हितकर भाषणानंतर भीष्म, द्रोण व विदुर यानीही त्याला 
अनुमोदन देणारी भाषणे केली व कुलसंहार करणारे युध्द टाळण्यास 
दुर्योधनास परोपरीने सांगितले. धृतराष्ट्रानेही पुत्रास श्रीकृष्णाचा प्रस्ताव हितकर 
असल्याने तो मान्य करण्यास सांगितले. पण अहंकारी, दुराग्रही दुर्योधनावर या 
मान्यवरांच्या सांगण्याचा काडीमात्र परिणाम झाला नाही. तो म्हणाला, “हे कृष्णा, 
पांडवांस राज्यार्ध द्यावा म्हणून तू रदबदली करीत आहेस. पण मी तुला स्पष्टच 
सांगतो, माझ्या पित्याने जो काही राज्यांश पांडवाना देण्याचे पूर्वी मान्य केले होते, 
तोही त्याना मिळणार नाही. पाच गावच काय, मी जिवंत आहे तोपर्यंत तीक्ष्ण 
सुईच्या अग्रावर राहील इतकीही भूमी मी पांडवांना देणार नाही.” (उद्योग. 
१२७) 


दुर्योधनाचे हे दर्पाने भरलेले उद्गार ऐकताच श्रीकृष्णाने कठोर शब्दांनी 
त्याची निर्भत्सना केली. भीष्म, द्रोण, विदुर ही ज्येष्ठ मंडळी आधीपासूनच 
पांडवाना त्यांचे राज्य परत करावे या मताची होती आणि आता तर स्वतः राजा 
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धृतराष्ट्रही त्या मतास अनुकूल होतो आहे अशी चिन्हे दिसू लागली. दुर्योधनाचे 
सगळे बंधूही एकदिलाने त्याच्या पाठीशी नव्हते. दुःशासनाने हा रंग ओळखून 
दुर्योधनाच्या कानात सांगितले, “हे राजा, तू आपखुषींने पांडवांशी समेट न 
करशील तर भीष्म, द्रोण व आमचा पिता तुला, मला व कर्णाला बंदिवान करून 
पांडवांच्या स्वाधीन करतील असा रंग मला दिसतो आहे.” 


दुर्योधन आधीच संतापलेला होता. दुःशासनाच्या शब्दांनी आगीची 
ठिणगी पडली व धुमसतच तो राजसभेतून निघून गेला. 


श्रीकृष्ण राजदूत या नात्याने तेथे आला होता. बोलणी चालू असतानाच 
दुर्योधनाने एकाएकी निघून जाणे हा राजनैतिक शिष्टाचारांचा उघडउघड भंग 
होता. राजदूताचा अपमान होता. तो सहन करणे श्रीकृष्णाला जड गेले. तरीही 
कार्यनाश होऊ नये म्हणून त्याने आत्मसंयमन केले. 


तो धृतराष्ट्रास म्हणाला, “हे राजा, शास्त्रात सांगितले आहे की, एका 
पुरुषापायी सर्व कुलाचा नाश होत असेल, तर त्या पुरुषाचा त्याग करावा. यास्तव 
हे धृतराष्ट्रा, दुर्योधनाला बंदिवान कर आणि पांडवांशी समेट कर. म्हणजे 
तुझ्यापायी सर्व क्षत्रियांचा नाश होणार नाही.” (उद्योग. १२८) 


श्रीकृष्णाचा हा सल्ला सर्वतोपरी योग्य व हितावह होता. राज्यकर्त्याने 
दयाळू असावे, पण प्रसंगविशेषी त्याने कठोर झाले पाहिजे. तरच तो राज्याचे 
रक्षण करू शकेल. त्याने राष्ट्रहित हेच सर्वश्रेष्ठ मानले पाहिजे व त्यासाठी 
स्वसुखाचा त्याग करण्यास सिध्द झाले पाहिजे. असा राज्यकर्ता भविष्यकाळातही 
आदर्श मानला जाईल. 


सगरराजाने आपल्या दुर्गुणी पुत्राचा त्याग केला होता. धृतराष्ट्राने त्याचा 
कित्ता गिरविला असता तर पुढे होणारा सर्वनाश टळला असता. 


,देशासाठी (आवश्यक असल्यास) गावाचा नाश करावा; गावासाठी 
कुटूंबाचा नाश करावा व कुटूंबाच्या हितासाठी एका माणसाचा त्याग करावा अशा 
अर्थाचे एक सुभाषित आहे. 


श्रीकृष्णाच्या प्रभावी वक्तव्याने धृतराष्ट्राच्या दृष्टीहीन डोळ्यांपुढे सर्वनाशाचे 
चित्र उभे राहिले होते. पण दुर्योधनाला बंदिवान करण्याचा सल्ला त्याला रुचला 
नाही. त्याऐवजी सामोपचाराने काही होते का हे अजमावून पाहण्याचे त्याने 
ठरविले. त्याने महाराणी गांधारीला बोलावून आणण्यास विदुराला पाठविले. ती 
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आल्यावर धृतराष्ट्र तिला म्हणाला, “गांधारी, तुझा हा दुष्ट मुलगा ऐश्रवर्यलोभामुळे 
लवकरच dad आणि जीवित या दोन्ही गोष्टींना मुकेल. तो दुरात्मा पापी 
लोकांच्या संगतीने, स्नेह्यांचा उपदेश अव्हेरून एखाद्या हलकट व अमर्याद 
माणसाप्रमाणे सभेतून उठून चालता झाला. त्याला बोलावून तू त्याची कानउघाडणी 
कर.” 


त्यावर गांधारी म्हणाली, “महाराज, इतका जर माझा पुत्र राज्याविषयी 
लोलूप झाला आहे, तर त्याला त्वरित इथे आणवा. मला त्याची कानउघाडणी 
करू द्या. महाराज, मी आता उघडच बोलते. या कामी आपल्याकडे सगळा बोल 
आहे. हे आपले भिकार लाड आता भोवताहेत. पोराला हे राज्य कोणी दिले ? 
आपला पुत्र दुष्ट, नाठाळ आहे हे माहीत असूनही त्याच्याच ओंजळीने आपण 
पाणी पिऊ लागलात. मुळचाच तो द्वाड, त्यात आपण त्याला डोक्यावर 
चढविलात. त्यामुळे त्याचे विकार इतके बळावले आहेत की, आता आपण जंग 
जंग पछाडले तरी तो ताळ्यावर येणार नाही. आता आपल्या कर्माची फळे 
भोगा!” (उद्योग. १२९) 


गांधारीने कसलाही आडपडदा न ठेवता धृतराष्ट्राची कानउघाडणी केली 
तशीच ती दुर्योधनाचीही केली. तिने बोलविले आहे हे कळताच दुर्योधन 
राजसभेत परत आला तेव्हा गांधारीने त्याला पुष्कळ उपदेश केला व पांडवांचे 
राज्य परत करण्यास सांगितले. पण तिच्या सांगण्याचा अनादर करून तो पूर्ववत 
राजसभेतून निघून गेला. 


श्रीकृष्ण शिष्टाईसाठी हस्तिनापूरास येणार ही वार्ता कळल्यानंतर 
दुर्योधन, दुःशासन, कर्ण व शकुनी या चांडाळचौकडीने एक कारस्थान रचले 
होते. श्रीकृष्णाचा मोठा आदरसत्कार करून त्याचे मन आपल्या बाजूला वळवून 
घ्यावे. ते नच जमले तर त्याला बंदिवान करावे. श्रीकृष्णाचे सहाय्य मिळाले नाही 
तर पांडव युध्दापूर्वीच पराभूत होतील असा त्यानी विचार केला होता. 


श्रीकृष्णाला बंदिवान करण्याचा दुर्योधनाने गुप्त कट केला आहे, याची 
कुणकूण कृष्णासोबत आलेल्या यादववीर सात्यकीच्या कानावर आली. याचा 
अर्थ यादवांचे हेर हस्तिनापूरात आधीपासून होते. असा काही तरी विश्र्वासघाताचा 
प्रकार होईल याचा अंदाज श्रीकृष्णाला आधीच आला असावा म्हणून त्याने 
आपल्या सोबत कसलेल्या निवडक सैनिकांचे पथक आणले होते. सात्यकीकडून 
इशारा मिळताच कृतवर्म्याने राजसभेभोवती वेढा घातला. 


५८ द्युतचक्र 


सात्यकी राजसभेत त्वरेने आला व त्याने श्रीकृष्णास कटाची माहीती 
दिली. तेव्हा तो धृतराष्ट्रास म्हणाला, “हे राजा, हे जर मला कपटाने बंदिवान करु 
पाहत असतील तर ठीक आहे ! तू त्यांच्या आड येऊ नकोस. त्या सर्वांची मस्ती 
मी एकटा जागच्या जागी जिरवीन इतकी धमक माझ्या अंगात आहे !” 


दुर्योधनाच्या अधम कारस्थानाचा राजसभेत स्फोट होताच खळबळ 
उडाली. राजदूताला बंदिवान करणे किंवा त्याच्या जीवाला अपाय करणे 
राजनीतीच्या विरोधी होते. ते अधम कृत्य मानले जाई. त्यातही श्रीकृष्णासारख्या 
तत्कालीन क्षत्रियमंडळात सर्वोच्च मान्यता पावलेल्या महान पुरूषाला विश्र्वासघाताने 
बंदिवान केले तर त्याची प्रतिक्रिया विपरित झाली असती. पांडवांच्या राज्याचा 
प्रश्न बाजूलाच राहून याच प्रश्नावर युध्द झाले असते. 


भीष्म द्रोणांनी हा धोका ओळखला व त्यानी धृतराष्ट्रास धारेवर धरले. 
तेव्हा त्याने दुर्योधनाला राजसभेत बोलावून घेऊन असले वेडे साहस न 
करण्याचा इशारा दिला. 


पण शहाणपणाची गोष्ट ऐकेल तो दुर्योधन कसला ? त्याने आपल्या 
निष्ठावंत अधिकाऱ्यांना श्रीकृष्णास पकडण्याची आज्ञा केली तेव्हा मोठ्याने 
हसून श्रीकृष्ण त्याला म्हणाला, “मी एकटाच आहे या भ्रांत कल्पनेने मला 
बंदिवान करण्याचा तुझा बेत आहे खरा; पण डोळे उघडून पहा म्हणजे काय 
ते तुला समजेल !” (उद्योग १३१) 


असे म्हणून श्रीकृष्णाने आपले 'विश्ववरुप' प्रकट केले. 


'विश्र्वरुपदर्शन म्हणजे काय याचे विश्लेषण चिकित्सक बुध्दीने करणे 
कठीण आहे. महाभारत किंवा हरिवंश भागवतादी ग्रंथात असे अनेक चमत्कार 
श्रीकृष्णाच्या नावावर नमूद करण्यात आलेले आहेत. द्रौपदीवस्त्रहरण प्रसंगी 
श्रीकृष्णाने तिला वस्त्रे पुरविली हाही एक असाच चमत्कार आहे. खरे तर त्या 
प्रसंगी गांधारीने राजसभेत येऊन तो अघोरी प्रकार थांबविला असावा असे 
मानण्यास जागा आहे. 


आताही 'विश्वरुपदर्शन' ऐवजी श्रीकृष्णाच्या सावधवृत्तीमुळे व त्याने 
आधीच योजना केल्याप्रमाणे सात्यकी आणि कृतवर्मा या यादववीरानी 
राजसभेभोवती सशस्त्र सैनिकांचा वेढा घातल्यानेच दुर्योधनाचे कारस्थान 
फसले असावे. 


कृष्णशिष्टाई ५९ 


कारण, विश्र्वरुपदर्शनानंतरही श्रीकृष्ण सभेतून निघून जात असता 
कौरव (त्याला पकडण्याच्या हेतूने) त्याच्या मागून धावत गेले व त्याना पाहून 
'धुमसणाय्या अग्नीप्रमाणे' श्रीकृष्ण प्रक्षुब्ध झाला, पण त्यांच्याकडे लक्ष न देता 
कृतवर्म्याने राजसभेच्या दारात आणून उभा केलेल्या रथात बसून तो त्वरेने 
निघून गेला असे स्पष्टपणे म्हटलेले आहे. (उद्योग. १३१) 


युध्द टाळण्याचे श्रीकृष्णाचे प्रयत्न याप्रकारे विपल ठरले व भारतवर्ष 
विनाशाच्या दिशेने वेगाने झेपावू लागला. 


> द्युतचक्र 


१0. शोकात्म नाटकाचा दुर्दैवी नायक 


महाभारतातील कर्ण हे एक वादग्रस्त व्यक्तिमत्व आहे. शिवपुत्र संभाजीचे जसे 
कवीना, नाटककाराना, कादंबरीकाराना नेहमीच आकर्षण वाटत राहिलेले आहे, 
तितकेच किंबहूना त्याहीपेक्षा जास्त आकर्षण जन्माने क्षत्रिय असूनही सूतपुत्र 
म्हणून जगलेल्या कर्णाविषयी वाटत राहिलेले आहे. खरे तर त्याच्या अंगी 
असलेल्या काही अलौकिक गुणांपेक्षाही, जन्मताच कुंतीने त्याचा त्याग 
केल्यामुळे पुढे जी दुर्दैवी परिस्थिती निर्माण झाली, त्यामुळे हे आकर्षण किंवा 
सहानुभूती म्हणा निर्माण झालेली आहे. माझ्या लहानपणी खानापूर (बेळगाव 
जिल्हा) येथून प्रसिध्द होणाऱ्या 'लोकमित्र' मासिकातून कर्णासंबंधीची एक 
लेखमाला क्रमशः प्रसिध्द होत असल्याचे आठवते. त्याच सुमारास थिएटरात 
कर्णावरील एक चित्रपट लागला होता. त्याच्या पोस्टरवरील चित्र अजून आठवते 
आहे. कर्ण एका हाताने जमिनीत रुतलेले रथाचे चाक वर काढण्याचा प्रयत्न 
करतो आहे, व दुसऱ्या हातातील धनुष्याची दोरी दातांनी ओढून बाण सोडतो 
आहे असे ते चित्र होते. त्यानंतर भालजी पेंढारकरानीही 'महारथी कर्ण' हा भव्य 
हिंदी चित्रपट काढला होता व तो गाजलाही होता. मराठी रंगभूमीही कर्णाने 
गाजविली होती. कै. परांजपे यांचे 'पहिला पांडव', कै. प्रबोधनकार ठाकरे यांचे 
'टाकलेले पोर' श्री. वि. वा. शिरवाडकर यांचे 'कौंतेय', कै. मधुसुदन कालेलकर 
यांचे 'तो राजहंस एक, श्री शिवाजी सावंत यांच्या 'मृत्युंजय' या अत्यंत लोकप्रिय 
कादंबरीच्या अनेक आवृत्या निघालेल्या असून तिचे हिंदीही भाषांतर झालेले 
आहे. सुप्रसिध्द साहित्यिक श्री. रणजित देसाई यांची 'राधेय', श्री. आनंद साधले 
यांची 'महापुरुष'या कादंबर्‍्याही वाचकप्रिय आहेत. श्री. दाजीशास्त्री पणशीकरानी 
'कर्ण खरा कोण होता? ' हे कर्णाच्या जीवनावर प्रकाश टाकणारे पुस्तक लिहिले 
आहे. कै. बाळशास्त्री हरदास यांचे कर्णाच्या जीवनावाचे समतोल परीक्षण 
करणारे 'महारथी कर्ण' हे पुस्तक प्रसिध्द आहे. 


मराठीशिवाय इतरही भाषांमध्ये कर्णविषयक साहित्य विपुल प्रमाणात 
निर्माण झालेले असेल यात शांका नाही. गेल्या वर्षीच्या साहित्य अकादमीच्या 
पुरस्कारात 'कर्ण-कुंती' या नेपाळी काव्यग्रंथाचा समावेश होता. असो. 


शोकात्म नाटकाचा दुर्दैवी नायक ६१ 


हे विस्ताराने सांगण्याचा हेतू इतकाच की, 'कर्ण' या महाभारतातील 
व्यक्तिरेखेचे आकर्षण साहित्यिकांना कसे व किती वाटते हे कळावे. हे आकर्षण 
वाटण्यातील रहस्य काय ? 


खरे तर महाभारतात कर्ण नेहमी अन्यायाची बाजू घेताना दिसतो. 
दुर्योधनाच्या प्रत्येक कृत्याचे तो समर्थन करतो. द्यूतप्रसंगीचे कर्णाचे वर्तन तर 
अत्यंत निंद्य होते. इतके निंद्य की, त्याने सभ्य शिष्टाचाराच्या तर सोडाच पण 
माणुसकीच्या मर्यादाही ओलांडल्या होत्या. द्रौपदीस त्याने 'वेश्या' असे 
संबोधिले. द्रौपदीच्या वस्त्हरणाची मूळ कल्पना कर्णाची होती. याप्रमाणे 
नीचतेच्या टोकाला गेलेला असूनही त्याच्याविषयी ही सहानुभूती कां ? 


मला वाटते, या सहानूभुतीचे मूळ कर्णावर झालेल्या अन्यायात असावे. 
जन्मतःच मातेने त्याचा त्याग केला. जन्माने क्षत्रिय असूनही तो सूतपुत्र म्हणून 
वाढला. क्षत्रियाला मिळणारी प्रत्येक संधी त्याला नाकारण्यात आली.. क्षत्रियत्वाचे 
गुण अंगात असूनही, राजपुत्रांच्या शस्त्रक्रीडास्पर्धेत 'सूतपुत्र' म्हणून त्याची 
जाहीररित्या हेटाळणी झाली. परशुरामानी त्याला विद्या दिली खरी; पण शाप 
देऊन ती एकप्रकारे निष्फळही ठरविली. जन्म झाल्या दिवसापासून ते 
शस्त्रक्रीडास्पर्धेपर्यंत त्याच्यावर नेहमीच अन्याय होत राहिला. 


दुर्योधनाने अंग देशाचे राज्य देऊन, तोपर्यंत अवहेलनेचे, दुसऱया दर्जाचे 
जीणे जगत असलेल्या कर्णाला प्रतिष्ठा दिली. सूतपुत्र कधी राजा होऊ शकत 
नव्हता.. त्याचे काम रथाचे सारथ्य करण्याचे. नवीन रथ बनविण्याचे कामही सूत 
करीत असावेत. दुसऱ्या एका बाजूने मात्र त्याना समाजात प्रतिष्ठा होती. सूत हे 
पुराणिक होते. पुराणातील कथांची प्रवचने ते करीत. 'सूत म्हणतात, 
शोनकादिक हो' असा उल्लेख पुराणकथांमध्ये अनेकदा आढळतो. महाभारताची 
कथा नैमिषारण्यातील विद्यापीठामध्ये कुलगुरू शौनकऋषीना a तेथे शिकत 
असलेल्या देशोदेशीच्या विद्यार्थ्यांना सांगणारा उग्रश्रवा सूतपुत्र होता. 'सौति' या 
नावाने तो प्रसिध्द असून त्यानेच महाभारतात मोठी भर घालून मूळ 'भारत' 
ग्रंथाचे 'महाभारत' केले असे मानण्यात येते. व्यासांच्या सूचनेप्रमाणे धृतराष्ट्राला 
युध्दाचे इतिवृत्त सांगणारा संजय हा सूत होता. यावरून सूताना समाजात मान 
होता असे दिसते. तरीही समाजामध्ये क्षत्रियांच्या तुलनेने त्याना कमी मानण्यात 
येत असल्याचे दिसून येते. सूतपुत्र म्हणून कर्णाची पदोपदी अवहेलना होताना 
दिसून येते. 


६२ द्यूतचक्र 


दुर्योधनाने अंगदेशाचे राज्य कर्णाला दिले. तो राजा झाला व धृतराष्ट्राच्या 
राजसभेत त्याला मानाचे आसन मिळाले. क्षत्रिय राजे व मंत्री यांच्या मांडीला 
मांडी लावून तो बसू लागला. तरी त्याच्या कपाळीचा 'सूतपुत्र' हा शिक्का काही 
गेला नाही. त्याने आपल्याला क्षत्रियांच्या बरोबरीचा समजू नये अशी समज 
. त्याला अधूमधून मिळत असलेली दिसते. कर्णाचा स्वभाव कडवट होण्यास ही 
अवहेलना कारणीभूत असावी. आपण पराक्रमाने कोणत्याही क्षत्रिय वीरापेक्षा 
कमी नाही, तरीही सूतकुलीन असल्याने आपला पदोपदी अपमान केला जातो, 
याकारणाने मानी कर्ण मनात सदैव जळफळत होता. वैफल्यग्रस्त मनात विकृती 
निर्माण होण्याची शक्यता असते. आपण अर्जुनापेक्षा धनुर्विद्येत कमी नाही अशी 
त्याची प्रामाणिक समजूत होती. तरीही अर्जुन क्षत्रियकुलातील असल्याने त्याचा 
उदो उदो होतो, व आपल्याकडे उपेक्षेने पाहिले जाते असे त्याला वाटत होते. 
याच कारणाने तो अर्जुनाचा-पर्यायाने पांडवांचा वैरी झाला असावा असे अनुमान 
करता येते. 


दुसरेही एक कारण असावे. सर्व क्षत्रिपसमाज अवहेलना करीत 
असताना दुर्योधनाने कर्णाला बरोबरीच्या नात्याने वागविले. इतकेच नव्हे तर 
आपल्या अधिकारात त्याला अंगदेशाचे राज्य बहाल करून राजमंडळात 
बसण्याचा अधिकार प्राप्त करून दिला. त्याबरोबर सूतकुलाची वाढली नाही तरी 
व्यक्तिगतरित्या कर्णाची प्रतिष्ठा वाढली. 'अंगराज' या मानाच्या विशेषणाने त्याचा 
समाजात उल्लेख होऊ लागला. हे सर्व वैभव त्याला दुर्योधनामुळे मिळाले. त्याच 
क्षणी कर्ण दुर्योधनाचा अंकित बनला. देहाने तसाच मनाने. दुर्योधनाच्या प्रत्येक 
बऱ्यावाईट कृत्यांत कर्णाची साथ मिळू लागली. तो 'राजापेक्षा जास्त राजनिष्ठ' 
बनला. धर्म-अधर्म, न्याय-अन्याय, नीती-अनीती यांची त्याला फार मोठी चाड 
असल्याचे दिसत नाही. सभ्य शिष्टाचारांचेही त्याला वावडे होते. उर्मटपणे तो 
भीष्म-द्रोणांसारख्या आदरणीय ज्येष्ठांचे भरसभेत अपमान करताना दिसतो. 
त्याच्या या उर्मटपणामुळेच भीष्म त्याला त्याच्या वास्तव स्थानाची पुन्हा पुन्हा 
जाणीव करून देत असतात. नाहीतर कर्ण खरा कोण आहे हे भीष्माना आधीच 
माहीत असते. 


समाजातील जो वर्ग चिरडला जातो, उच्चपदस्थांकडून किंवा 
उच्चवर्णियांकडून ज्याच्यावर अन्याय होतो, त्याला सामान्यतः सदृदय कवी- 
लेखकांची व पुरोगामी विचारवंतांची सहानुभूती मिळते. कर्ण हा साहित्यकलाकृतीचा 
नायक झाला त्यामागे त्याच्या पराक्रमाचे, दिलदारपणाचे जसे कौतुक आहे, 
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तसेच नियतीने त्याच्यावर केलेल्या घोर अन्यायामुळे त्याच्याविषयी वाटणारी 
अनुकंपाही आहे. एखाद्या ग्रीक शोकनाट्यातील दुर्दैवी नायकासारखे कर्णाचे 
व्यक्तिमत्त्व, नियतीने केलेली त्याच्या आयुष्याची परवड आणि एका विचित्र 
कोंडीत सापडून त्याच्या सख्ख्या भावाकडून झालेला त्याचा शेवट सारेच काही 
अनाकलनीय वाटते. याच कारणाने प्रतिभाशाली नाटककारांना व कादंबरीकारांना 
कर्णाच्या जीवनाचे आकर्षण वाटत राहिलेले आहे. 


आपण अधिरथ-राधेचा औरस पुत्र नाही, आपल्या जन्मदायी मातेने 
` उपजातच आपला त्याग केला होता ही हकिकत कर्णाला आधीच माहीत होती. 
पण आपले खरे माता पिता कोण याबद्दल तो अंधारात होता. हस्तिनापूरचा 
दिवंगत सम्राट पांडू याची पट्टराणी कुंती ही आपली जन्मदात्री माता आहे हे रहस्य 
जेव्हा श्रीकृष्णाकडून त्याला प्रथमच कळले, तेव्हा त्याला जबरदस्त धक्का 
बसला. आपण सूत नसून क्षत्रिय आहोत या जाणिवेने क्षणभर तो सुखावला 
असेल; पण दुसऱ्याच क्षणी कुंतीने जन्मतःच त्याग केल्यामुळे आपण कायमचे 
्षत्रियत्वाला मुकलो ब अवहेलनेचे जीणे आपल्या नशिबी आले या जाणिवेने 
कुंतीविषयी अतीव तिरस्काराची भावना त्याच्या मनात उफाळून आली. 
ज्याच्याशी त्याची किशोरवयापासून स्पर्धा होती, ज्याचा युध्दात पराभव 
करण्याची त्याची आयुष्यभराची आकांक्षा होती, व ज्याचा वध करण्याची त्याने 
सर्वासमक्ष प्रतिज्ञा केली होती, तो सव्यसाची अर्जुन आपला धाकटा बंधू आहे 
हे कळताच नियतीची ही विचित्र लीला पाहून तशाही परिस्थितीत कर्णाला हसू 
आले असेल. हे हसणे आनंदाचे नव्हते. 'अती झाले आणि हसू आले' म्हणतात 
त्या प्रकारचे होते. हे सगळे भोग आपल्याच वाट्याला का दिलेस असा प्रश्र त्या 
क्षणी कर्णाने परमेश्वराला विचारला असेल ! 


कर्णाचे असंख्य दोष असतील, माणुसकीला शोभणार नाहीत अशी 
हीन कृत्ये त्याच्याकडून घडली असतील. पण आपले जन्मरहस्य कळल्यावर 
मात्र तो धीरोदात्तपणे वागला. 'तू ज्येष्ठ पांडव आहेस, म्हणून तू पांडवांच्या पक्षात 
आलास तर मी तुला राजा बनवतो. धर्मादी बंधू तुझ्यावर छत्रचामरे ढाळतील' 
असे प्रलोभन श्रीकृष्णाने दाखविले पण कर्ण त्याला बळी पडला नाही. 
अंगदेशासारखे लहान राज्य नव्हे, हस्तिनापूरासारख्या वैभवशाली इतिहास व 
परंपरा असलेल्या साम्राज्याचा अधिपती होण्याची संधी कर्णापुढे चालून आली 
होती, पण त्याने ती सहजपणे लाथाडली. पुन्हा श्रीकृष्णाचे हे आश्वासन पोकळ 
नाही हे कर्णाला माहीत आहे. तो स्वतःच त्याला म्हणतो, “माझे हे जन्मरहस्य 
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तू धर्माला सांगू नकोस. कारण ते कळताच तो आपले राज्य ज्येष्ठ बंधू या नात्याने 
मला अर्पण करील व जे कर्णाचे ते दुर्योधनाचे या न्यायाने मी ते दुर्योधनाला देवून 
टाकीन. म्हणून तू युधिष्ठिराला काही हे रहस्य सांगू नकोस.” 


दुर्योधनाशी आपण का एकनिष्ठ आहोत हे श्रीकृष्णाला सांगताना कर्ण 
म्हणतो, “मी धृतराष्टरपुत्रांचा बांधील आहे. कारण, दुर्योधनाच्या जीवावर आज 
तेरा वर्षे मी वाटेल तसले राजविलास भोगले. दुर्योधनाला माझा आधार वाटतो. 
मी त्याला मिळालो म्हणुनच तर त्याने हाती शास्त्र धरण्याची उमेद बाळगली आहे 
व संग्राम सुरू झाला म्हणजे कौरव पक्षाकडून सव्यसाची अर्जुनाशी द्वैरथयुद्धात 
लढण्यासाठी त्याने मला निवडून ठेवले आहे. हे जनार्दना, अशा प्रकारे जर 
दुर्योधन माझ्यावर अवलंबून आहे, व अशा प्रकारे त्याच्या जीवावर मी 
राज्योपभोग आज तेरा वर्षेपर्यंत घेत आहे, तर मला आता कोणी त्रिभुवनही देवू 
केले, किंवा कारागृहाची अथवा प्राणघाताची अगर दुसरी कसली भीती घातली, 
तरीही मी दुर्योधनाशी कृतघ्न होणार नाही. काही झाले तरी माझ्यावर विश्र्वास 
ठेवून असलेल्या मित्राचा मी कदापी विश्वासघात करणार नाही.” (उद्योगपर्व अ. 
१४१) 


आज क्षुल्लक मंत्रीपदे मिळिवण्यासाठी जी पक्षांतरे चाललेली आहेत, 
'राजनीती'च्या गोंडस नावाखाली ज्याप्रकारचे विश्वासघाताचे राजकारण खेळले 
जात आहे, ते पाहिल्यानंतर कर्णाचे हे वर्तन किती श्रेष्ठ प्रकारचे आहे याची जाणीव 
होईल. या एकाच महान कृत्याने त्याचे अवघे जीवन प्रकाशाने उजळून निघाले 
आहे ! 

दुर्योधनाचा विश्वासघात करण्याचे नाकारून कर्णाने आपल्या श्रेष्ठ 
गुणांचे दर्शन घडविले हे खरे. तो जर पांडवांकडे गेला असता तर लोकांनी त्याची 
निंदा केली असती हेही खरे. पण त्यामुळे केवढी उलथापालथ झाली असती ते 
पहा. दुर्योधन एकदा धृतराष्ट्राला म्हणाला होता की, 'मी हे युध्द भीष्मांच्या 
जीवावर आरंभिलेले नाही, द्रोणांच्या जीवावरही आरंभिलेले नाही. मी कर्णाच्या 
भ॑रवशावर हे युध्द करणार आहे.' कर्ण जर खरोखरच पांडवांकडे गेला असता, 
तर दुर्योधनाचे हातपाय गळून गेले असते. कदाचित, युध्दाचा विचार त्याने सोडून 
दिला असता व पांडवांचे राज्य त्याना परत केलेही असते. 


पण तसे होणार नव्हते. युध्द टळणार नव्हते, कुरुकुलाचा सर्वनाश 
टळणार नव्हता आणि महाभयानक संहारही टळणार नव्हता. तो संहार व्हावा 
अशी नियतीचीच इच्छा असावी. 
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नपेक्षा कर्णाचा जन्म कानीनरुपात झाला नसता; किंवा निदान तो 
जन्मला तेव्हाच कुंतीने त्याला गंगेच्या पाण्यात बुडविले असते. पण ती 
पाषाणहदयी नव्हती. आपण आपले मूल वाढवू शकत नाही, पण ते जिवंत रहावे 
असे तिला वाटत होते. तिने ज्या क्षणी त्या बालकाला वेताच्या टोपलीत घालून 
गंगेच्या संथ प्रवाहात सोडून दिले, त्याच क्षणी कुरुकुलाची भावितव्यता विकट 
हास्य करीत त्या टोपलीबरोबर जाऊ लागली होती. 


कर्णजन्म कानीनरुपात झाला नसता तर युध्द झाले नसते या म्हणण्याला 
आणखी एक पुरावा आहे. युध्दसमाप्तीनंतर मृतवीरांचे अंत्यसंस्कार केले 
जातात. त्यावेळी कर्णाचा अंत्यसंस्कार युधिष्ठिराने करावा असे कुंती सांगते व 
सर्व लाजलज्जा सोडून कर्णजन्माचे रहस्य उघडे करते. त्यावेळी युधिष्ठिराला 
व त्याच्या बंधूना एवढा मोठा धक्का बसतो की, त्याचे वर्णन करणे कठीण आहे. 
तो धक्का ओसरल्यावर त्याना दुःखाचा मोठा उमाळा येतो. कर्णाने त्यांच्यावर 
केलेले अन्याय, मर्मभेदक शब्दांनी अंतःकरणावर घातलेले घाव, शत्रूचा पक्ष 
घेऊन बंधूंच्या नाशासाठी केलेले प्रयत्न सारे सारे काही पांडव विसरतात. त्याना 
दिसते फक्त एकच गोष्ट. आम्ही आमच्या हातानी आमच्या भावाला ठार मारले! 
युधिष्ठिर त्यावेळी कळवळून म्हणतो, 'कर्ण आमचा बंधू आहे हे आम्हाला आधी 
कळते तर हे युध्द झालेच नसते !' 


दुर्योधनाचा पक्ष सोडून पांडवांकडे येण्याचे कर्णाने निर्धारपूर्वक नाकारले. 
कर्णाच्या अंगात अनेक दोष असले तरी तो शब्दाला जागणारा आहे, याची 
कल्पना श्रीकृष्णाला नसेल असे नाही. पण एका विशिष्ट हेतूने त्याने तो प्रयत्न 
केला होता. तो साध्य झाला असता तर युध्द टळले असते. अखेरच्या क्षणापर्यंत 
श्रीकृष्णाने युध्द टाळण्याचा प्रयत्न केला हे या प्रकरणावरून दिसून येईल. 


कर्णाचे सामर्थ्य श्रीकृष्ण जाणून होता. त्याला हेही माहीत होते की, कर्ण 
जर फिरला तर दुर्योधन युध्द करू शकणार नाही. भीष्म-द्रोणांचा युध्दाला 
पाठिंबा कधीच नव्हता. केवळ कर्तव्य म्हणून ते युध्दाला उभे राहणार होते. 
आपल्या मनाविरुध्दं. दुर्योधनही हे जाणून होता. त्याचा भार होता तो सर्वस्वी 
कर्णावरच. पांडव विशेषतः धर्मराज तर युध्दाला अनुत्सूक होता. त्यामुळे काही 
तरी समेटाचा पण प्रतिष्ठेचा मार्ग निघून युध्दाचे संकट टळेल असे श्रीकृष्णाल 
वाटत होते. 


अपेक्षेप्रमाणे कर्ण पांडवांकडे आला नाही तरी स्वतःचे जन्मरहस्य 


६६ द्यूतचक्र 


कळल्यानंतर त्याचा युध्दोत्साह कमी होईल असा श्रीकृष्णाचा तर्क होता व तो 
अचूक होता. कर्णाच्या मनात पांडबांविषयी जो अकारण द्वेष होता, जो त्वेष होता 
त्याची धार निश्चितच कमी झाली. 


दुर्योधनाच्या बाजूने ठामपणे उभे राहण्याचा निर्धार पाहून श्रीकृष्ण 
म्हणाला, “कर्णा, ज्या अर्थी माझे बोलणे तुझ्या मनास येत नाही, त्याअर्थी या 
पृथ्वीचा संहारकाल जवळ येऊन ठेपला हे निःसंशय. कारण, विनाशकाल 
जवळ आला की माणसाला अन्यायच न्यायासारखा वाटू लागतो व काही केल्या 
तो त्याच्या मनातून जात नाही.” (उद्योग. १४३) 


त्यावर कर्ण त्याला म्हणाला, “कृष्णा, तू म्हणतोस ते खरे आहे. 
युध्दापासून आमची मने परावृत्त होत नाहीत. आता या भयंकर समरातून सुखरुप 
पार पडून तुला पुन्हा पाहण्याचा योग येईल असे वाटत नाही. तुझी आमची पुम्हा 
भेट स्वर्गातच होईल असे दिसते. तेव्हा एकदा तुला भेटून घेऊ दे.” 


असे म्हणून कर्णाने कृष्णाला कडकडून मिठी मारली. 


कर्ण आणि कृष्ण ! एक कौरवांचा आधारस्तंभ तर दुसरा पांडवांचा. 
कर्णाशिवाय कौरव किंवा कृष्णाशिवाय पांडव यांची कल्पना करवत नाही. आज 
ते स्नेहभराने एकमेकांना भेटले खरे; पण उद्या ते समरांगणात एकमेकांसमोर 
शत्रुत््वाच्या नात्याने उभे राहणार आहेत. 'क्षात्रधर्म फार कठोर आहे. त्याचा 
धिःकार असो' असे एके ठिकाणी युधिष्ठिर म्हणतो ते खरे आहे. 


श्रीकृष्णाची हस्तिनापूर भेट विफल ठरल्यानंतर युध्द अटळ आहे याची 
कल्पना सर्वासच आली. कृष्णाने कर्णाची भेट घेऊन त्याला आपल्या बाजूला 
वळविण्याचा प्रयत्न केला ही गोष्ट कुंतीला कळली होती की काय ते समजत 
नाही. बहुतेक नसावी असे वाटते. तिने कर्णाची भेट घेऊन आपल्या पुत्रांमधील 
लढाई टाळण्याचा प्रयत्न करण्याचे ठरविले. ही फार अवघड गोष्ट होती. 
जन्मल्यानंतर काही तासांच्या आतच तिने आपल्या पुत्राला गंगेच्या पाण्यात 
सोडून दिले होते. आज ती कोणत्या तोंडाने त्याच्यासमोर उभी राहून 'मी तुझी 
आई आहे' असे सांगणार होती ? पण तसे केल्याशिवाय चालणार नव्हते. कर्णाचे 
जन्मरहस्य त्याला सांगितले तरच कदाचित पुढचा विनाश टळणार होता. तो 
टाळायलाच हवा. त्याकरता स्वतःची अब्रू चव्हाट्यावर आली तरी हरकत नाही 
अशा निर्धाराने ती कर्णासमोर येऊन उभी राहिली. बेळ भरदुपारची होती. 
आकाशात मध्यावर सूर्य प्रखर तेजाने तळपत होता आणि सूर्यपुत्र कर्ण 
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गंगानदीच्या पाण्यात स्नानसंध्या करून सूर्यनारायणाला अर्घ्य देत होता. 
गंगाकिनारीची वालुकामय भूमी उन्हाने तापल्यामुळे पायाना चटका देत होती 
आणि अशा रणरणत्या उन्हात राजमाता कुंती एकटीच एका पर्णहीन झाडाच्या 
नसलेल्या सावलीत उभी होती. 


सूर्योपासना आटोपून कर्ण परत येत असताना त्याला कुंती दिसली. तिला 
तेथे पाहून तो क्षणमात्र चकित झाला. ती आपली जन्मदात्री माता आहे हे त्याला 
दोनच दिवसांपूर्वी श्रीकृष्णाच्या तोंडून कळले होते. त्यामुळे कुंती का आली आहे 
याची कल्पना आली. पण तसे न दर्शविता तो म्हणाला, “हे कुंती, मी अधिरथसुत 
राधापुत्र कर्ण तुला वंदन करीत आहे." 


कुंतीला भडभडून आले. गहिवरल्या स्वरात ती म्हणाली, “कर्णा, तू 
राधापुत्र नसून कुंतीपुत्र आहेस. अधिरथ तुझा पिता नव्हे व सूतकुलातील तुझा 
जन्मही नव्हे.” 


असे म्हणून तिने कर्णाला त्याचा जन्मवृतांत काहीही लपवून न ठेवता 
सांगितला. 


पुढे ती म्हणाली, “कर्णा, अर्जुन तुझा सख्खा भाऊ आहे, वैरी नव्हे. 
त्याच्या वधाची प्रतिज्ञा सोडून दे. या अर्जुनानेच हे राज्य स्वपराक्रमाने कमावले 
असता ते या दुष्ट धृतराष्ट्रपुत्रांनी लोभी बुद्धीने बळकावले आहे. ते त्यांच्याकडून 
हिसकावून घे आणि युधिष्ठिराऐवजी तूच राज्याचा उपभोग घे. तू मनात आणलेस 
तर ही गोष्ट तेव्हाच साध्य होईल. कारण, कौरवांचा एवढा पीळ तुझ्या जीवावर 
आहे. तू का एकदा अर्जुनाच्या हातात हात घालून सख्ख्या बंधूच्या प्रेमाने त्याला 
मिठी मारलीस की हे दुर्जन नरम आलेच म्हणून समज !” (उद्योग. १४५) 


श्रीकृष्णानेही कर्णाला असेच सांगितले होते. तो म्हणाला होता, “कर्णा, 
तू आपला जेष्ठ बंधू आहेस हे समजले म्हणजे पाचही पांडव बंधू, द्रौपदीचे पाच 
पुत्र व सुभद्रापुत्र अभिमन्यू हे तुझ्या पायाला लागतील. पांडवांचे पुरोहीत 
धौम्यमुनी यांचेकरवी मी तुला आजच्या आज राज्याभिषेक करवितो. मग 
युधिष्ठिर हा तुझा युवराज होऊन हातात शुभ्र पंखा घेऊन तुला वारा घालीत तुझ्या 
रथात एका बाजूला उभा राहील, भीमसेन अभिषिक्त राजाचे चिन्ह असलेले छत्र 
तुझ्या मस्तकावर धरील. शुभ्र अश्रवांनी युक्त असलेला तुझा रथ अर्जुन 
स्वतःहाकील. अभिमन्युसारखा तरणाबांड वीर सदैव तुझ्या पायाशी हजर 
राहील. नकुल-सहदेवासह स्वतः मी तुझा अनुचर होईन.” (उद्योग. १४०) 


६८ द्यूतचक्र 


श्रीकृष्णाने केवढे नयनरम्य चित्र कर्णाच्या डोळ्यांसमोर उभे केले होते! 
पांडवांच्या वैभवशाली इंद्रप्रस्थाचा अभिषिक्त राजा, आणि ज्याच्याशी सदैव 
स्पर्धा केली तो श्रेष्ठ धनुर्धर आपल्या रथाचा सारथी ? कर्णाने स्वप्नातही असे 
चित्र रंगविले नसेल. पुन्हा हे कल्पनाचित्र नव्हते. कर्णाने हो म्हटले असते तर 
ते वास्तवचित्र झाले असते याबद्दल त्याच्याही मनात शंका नव्हती. श्रीकृषणासारखा 
सर्वश्रेष्ठ पुरुषोत्तम त्याची ग्वाही देत होता व पांडवांकडे येण्याची विनंती करीत 
होता. कर्णाच्या जागी दुसरा कोणी असता तर त्याने तत्काळ श्रीकृष्णाच्या 
प्रस्तावाला मान्यता दिली असती. पण कर्णाचे चित्त क्षणमात्रही विचलित झाले 
नाही. नम्रपणे पण ठामपणे त्याने नकार दिला. 


आताही कुंतीने तसेच सांगितल्यावर आकाशातून सूर्यदेवाने सांगितले, 
“हे कर्णा, कुंतीचे म्हणणे सर्वथा खरे आहे. ती तुझी माता आहे. तिच्या 
सांगण्याप्रमाणे वाग म्हणजे तुझे कल्याण होईल." 


याप्रमाणे प्रत्त्यक्ष मातेने व पित्याने सांगितले असता त्या सत्त्यनिष्ठ 
कर्णाची मती निश्रचयापासून तिळभरही ढळली नाही. तो कुंतीला म्हणाला, qe 
क्षत्राणी, (तो तिला माता म्हणून संबोधण्यास तयार नाही.) तुझी आज्ञा पालन 
करणे हा माझ्या कल्याणाचा मार्ग आहे हे तुझे म्हणणे मला पटत नाही. तू मला 
जन्म दिला असशील; पण मी जन्मताच तू माझा निष्ठूरपणे त्याग केलास हे तुझे 
कृत्य कुठल्याही मातेला न शोभणारे आहे. ते एक घातक असे पापच अहे. या 
तुझ्या अयोग्य कृतीनेच मी कीर्तीला व यशाला कायमचा मुकलो. मी क्षत्रियकुला 5 
जन्म घेऊन फायदा काय ? मी क्षत्रिय म्हणून जन्मलो होतो, तर माझे स! 
संस्कार क्षत्रियाचे झाले पाहिजे होते, व एरव्ही ते झालेही असते. पण que 
कृत्यामुळे मी त्या संस्काराना मुकलो ब या सूतकुलात येऊन पडलो. आता तूच 
सांग बरे, माझा कट्टर शत्रू तरी याहून आधिक माझे नुकसान काय करू शकला 
असता ?” 


कर्णाने याप्रमाणे कठोर शब्दांत कुंतीची निर्भत्सना केली. त्याने तिचे 
म्हणणे झिडकारले, तरी ती आपली जन्मदात्री आहे याची जाणीव ठेवून तिला 
अगदीच रिकाम्या हातानी परत पाठविली नाही. तो म्हणाला, “तू माझी जन्मदात्री 
आहेस आणि तू माझ्याकडे शब्द टाकलास; तो मी अजिबात व्यर्थ जाऊ देणार 
नाही. तुझे पुत्र मला संग्रामात भारी नाहीत, चिरडून टाकता येण्याजोगे आहेत. 
तथापी, तुझ्याकडे पाहून मी त्याना मारणार नाही. अर्जुन वजा करून मी इतर 
पांडवांशी लढणार नाही. प्रतिज्ञेप्रमाणे अर्जुनाशी मात्र मी लढणार. कारण, त्या 
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युध्दात अर्जुन माझ्या हातून मेला तर माझी कीर्ती होईल; व अर्जुनाच्या हातून 
मी मेलो तर माझ्या जन्माचे सार्थक होईल ! दोहोपैकी कोणीही एकटा मेला तरी 
तुझे पाच पुत्र शिल्लक राहतीलच. अर्जुन मेल्यास कर्णासह पाच; कर्ण मेल्यास 
अर्जुनासह पाच पुत्र जिवंत राहतील !” (उद्योग. १४६) 


कुंतीला दिलेले हे वचन पुढे युध्दात कर्णाने पाळले. अर्जुन वगळता 
चारही पांडव एकेकदा त्याच्या तावडीत सापडले होते, पण कर्णाने केवळ 
उपहास करून त्याना जीवदान दिले. 


कर्णाच्या जीवनातील एक प्रसं! तसा छोटा आहे पण दुर्लक्ष करण्यासारखा 
नाही. ऐन युध्दाच्या प्रसंगी एका नागा) कर्णाच्या बाणांच्या भात्यांत प्रवेश केला. 
हा नाग तक्षक या नागराजाचा पुत्र होतः अर्जुनाने खांडववन जाळून टाकले त्यात 
तक्षकाची पत्नी व मुले जळून मेली होती. हा पुत्र व तक्षक त्यावेळी तेथे नव्हते 
म्हणून बचावले. तेव्हापासून तो अर्जुनाचा सूड घेण्यासाठी तळमळत होता. 
कर्णार्जुनयुध्दाच्या वेळी त्या नागाला संधी मिळाली. नागाने आपल्या भात्यात 
प्रवेश केला आहे हे कर्णास ठाऊक नव्हते. त्याने तो सर्पमुखी बाण अर्जुनाच्या 
कंठाचा नेम धरुन सोडला. तो लवलवत्या जीभेचा बाण येताना दिसताच 
डोळ्याचे पाते लवते न लवते तोच श्रीकृष्णाने रथाच्या घोड्याना दाबले तेव्हा ते 
गुडघ्यांवर खाली बसले. त्यामुळे बाण अर्जुनाच्या कंठाऐवजी मुकूटाला लागला 
व तो खाली पडला. अर्जुनाने डोक्याला फडके गुंडाळले व तो लढू लागला. नाग 
परत आला व कर्णाला म्हणाला 'थोडक्यात नेम चुकला. तू मला पुन्हा सोड.' 
कर्णाने आश्र्चर्याने विचारले, 'तू कोण आहेस ?' नागाने त्याला आपली ओळख 
दिली व आपला हेतू सांगितला. त्यावर कर्णाने त्याला संगितले, 'बाबारे, 
अर्जुनाशी माझे वैर आहे हे खरे, व तो मरावा ही माझी इच्छा आहे हे ही खरे. 
पण तो माझ्या हातून मेला पाहिजे. तुझी मदत घेऊन त्याला मारण्याची माझी 
इच्छा नाही. माझ्या कीर्तीला कलंक लागेल असे मी काही करणार नाही. तू परत 
जा.” 


या कथेवरून असे दिसते की, अर्जुनाशी शत्रुत्व असलेला कोणी 
नागवंशीय योध्दा कर्णाच्या आडून अर्जुनावर बाण सोडीत होता. कर्णाच्या ते 
लक्षात येताच त्याने त्याला हाकलून लावले. 


कर्णाच्या अंगात काही चांगले गुण होते. दानशूरत्व हा एक त्यापैकीचा 
गुण. स्नानसंध्या करून दिवसातून ठराविक वेळ तो दान करण्यास बसे. 


७० चूतचक्र 


त्यावेळी आलेला कोणीही याचक विन्मूख परत जात नाही असा त्याचा लौकिक 
होता. एके दिवशी इन्द्र ब्राम्हणाच्या वेषाने आला व त्याने कवचकुंडलांची मागणी 
केली. कर्णाला जन्मतः कवचकुंडले होती व ती अंगात असेपर्यंत तो अवध्य होता. 
इन्द्र कवचकुंडले मागण्यासाठी येणार असल्याची सावधगिरीची सूचना सूर्याने 
स्वप्नात येऊन कर्णाला दिली होती. याचक ब्राह्मण नसून इन्द्र आहे हे कर्णाने 
ओळखले होते व तो अर्जुनाच्या जयाच्या इच्छेने आलेला आहे हेही त्याला माहीत 
होते. पण आपल्या व्रताचा भंग होऊ नये म्हणून त्याने ती कवचकुंडले इन्द्राला 
दान केली. 


कर्ण हा मोठा पराक्रमी होता यात संशय नाही. दुर्योधनाच्या यज्ञप्रसंगी 
त्याने एकट्यानेच दिग्विजय केला होता. पण त्याबरोबरच त्याला आपल्या 
पराक्रमाविषयी फार मोठा अहंकार होता. 'विद्या विनयाने शोभते' हे त्याच्या 
गावीही नव्हते. अंगात चांगले गुण असूनही दुर्जनांच्या संगतीमुळे त्या गुणांची 
माती झाली. दुर्योधनाला पांडवांशी वैर करण्याला काही तरी कारण होते. 
कर्णाला वास्तविक तसे काही कारण नव्हते. पण अर्जुनाशी असलेल्या स्पर्धेमुळे 
तो पांडवांचा सतत द्वेष करीत राहिला व त्या द्वेषामुळे तिरस्कारणीय वर्तन 
त्याच्याकडून होत राहिले. जन्मतःच मातेकडून झालेल्या त्यागामुळे त्याचे जीवन 
प्रवाहात सापडलेल्या झाडाच्या पानाप्रमाणे झाले व त्याच प्रवाहाच्या भोवर्‍यात 
सापडून ते नष्ट झाले ! कर्णाच्या जीवनाची ही शोकांतिकाच होय ! 


शोकात्म नाटकाचा दुर्दैवी नायक ७१ 


११. अम्बेची शोकान्तिका 


आदिपर्वाच्या १०२ व्या अध्यायात काशी राजकन्यांचे भीष्मांनी हरण करून 
त्यांचा विवाह (अम्बा वगळता) विचित्रवीर्याशी करून दिल्याची कथा आलेली 
आहे. तीच कथा पुन्हा एकदा उद्योगपर्वाच्या १७३ ते १९२ या अध्यायात 
विस्ताराने आलेली आहे. या वीस अध्यायांच्या भागाचे स्वतंत्र उपपर्व असून त्याचे 
नाव 'अम्बोपाख्यानपर्व' असे आहे अम्बेची ही करुण कथा व्यासमहर्षीनी 
भीष्मांच्या मुखातून दुर्योधनाला सांगितलली आहे. कौरवांचे सेनापतीपद स्वीकारताना 
आपल्या काही अटी भीष्मानी घातल्या. त्यावेळी ते म्हणाले, “हे राजा, तुझ्या 
कदाचित कानावर आले असेल की, द्रुपदपुत्र शिखंडी हा पूर्वी स्त्री होता. प्रथम 
हा कन्यारुपाने जन्मास आला व नंतर तो पुरूष झाला. तुला माहीतच आहे की, 
स्त्रियांवर कधीही शस्त्र उचलणार नाही हे माझे व्रत आहे. त्यामुळे मी शिखंडीशी 
युध्द करणार नाही. दुसरी माझी अट अशी की, इतर जे जे राजे माझ्याशी 
संग्राम करण्यासाठी येतील त्या सर्वाना मी मारीन. पण कुंतिपुत्रांना मात्र मारणार 
नाही.” (उद्योग. १७२) 


भीष्मांच्या या स्पष्टोक्तीने दुर्योधन निराश झाला तसा आश्चर्यचकितही 
झाला. पांडवांवर असलेल्या ममतेमुळे भीष्म त्याना मारणार नाहीत याची 
कल्पना त्याला आधीच होती. त्यामुळे त्या दुसर्‍या अटीमुळे त्याला दुःख झाले 
तरी आश्चर्य वाटले नाही. पण शिखंडीशी लढणार नाही असे भीष्म म्हणतात 
त्याचे कारण काय ? दुर्योधनाने म्हणून प्रश्र्न विचारला, “हे पितामह, जीवावर 
उदार होऊन शिखंडी हातात शास्त्र घेऊन तुमच्यावर चालून आला असताही, 
तुम्ही त्याच्याशी युध्द करणार नाही म्हणता याचे कारण काय ? शिखंडी हा पुरुष 
असूनही तुम्ही त्याला स्त्री म्हणता ते कसे ?” 


दुर्योधनाच्या या प्रश्नावर भीष्म त्याला शिखंडीचे जन्मरहस्य सांगतात. 


आपल्या पित्याला-सम्राट शंतनूला सत्यवतीची प्राप्ती व्हावी म्हणून 
दाशराजाच्या-सत्यवतीच्या पालक पित्याच्या अटींनुसार युवराज देवव्रताने दोन 
प्रतिज्ञा केल्या होत्या. पहिल्या प्रतिज्ञेनुसार त्याने हस्तिनापूरच्या सिंहासनावरचा 


७२ द्युतचक्र 


आपला जन्मसिध्द हकक सोडून दिला व दुसर्‍या प्रतिज्ञेप्रमाणे आमरण 
ब्रह्मचर्यपालन करण्याची शपथ घेतली. या दोन्ही प्रतिज्ञा कठीण होत्या व त्यातही 
दुसरी तर फारच कठीण होती. पण भीष्मांनी त्या कसोशीने पाळल्या व समोर 
आलेले मोह निर्धाराने टाळले. त्यातील एक मोह हा राजकन्या अम्बेच्या रुपाने 
आला होता 


त्याचे असे झाले : विवाहानंतर शंतनूपासून सत्यवतीला दोन पुत्र झाले. 
थोरला चित्रांगद व धाकटा विचित्रवीर्य. ते वयात येण्यापूर्वीच शंतनू मृत्यू पावला. 
तेव्हा भीष्मानी चित्रांगदाला राज्यावर बसविले व ते स्वतः राज्यकारभार पाहू 
लागले. चित्रांगद हा फार शूर होता पण उतावळा होता. गंधर्वाशी झालेल्या 
युध्दात तो मारला गेला तेव्हा अल्पवयीन विचित्रवीर्याला भीष्मानी राज्यावर 
बसविले. त्यानंतर काही वर्षांनी विचित्रवीर्य तारुण्यात आला तेव्हा भीष्मानी 
त्याच्यासाठी वधूसंशोधन सुरु केले. त्यावेळी त्याना कळले की, काशीराजांच्या 
तीन सुस्वरुप कन्यांचे एकाच वेळी एकाच मंडपात स्वयंवर होणार आहे. माता 
सत्यवतीची संमती घेऊन भीष्म त्या स्वयंवरासाठी गेले व त्यानी स्वयंवरमंडपातून 
सर्व राजांच्या समक्ष त्या तिन्ही राजकन्यांचे हरण केले. हा प्रकार क्षत्रियसमाजात 
रुढ होता. स्वयंवरात वधूला स्वेच्छेने वर निवडण्याचा हकक होता. (दमयंती- 
स्वयंवर) काही स्वयंवरात 'पण' लावण्यात येई. (सीता व द्रौपदीस्वयंवर) तो 
'पण' जो जिंकेल त्यास वधूची प्राप्ती होई. त्याशिवाय आणखीही एक प्रकार 
होता. वधूप्राप्तीच्या इच्छेने स्वयंवरमंडपात जमलेल्या राजांचा पराभव करून 
वधूंचे जबरदस्तीने हरण करणे. रुक्मिणीच्या संमतीने का होईना, पण 
श्रीकृष्णाने तिचे याच प्रकारे हरण केले होते व पुढेही याच प्रकारे दुर्योधनाने 
कलिंगराजकन्येचे हरण केले. यावरून अशा प्रकारचा विवाह क्षत्रियसमाजात 
संमत होता असे दिसते. शेवटी क्षत्रियत्वाचा संबंध पराक्रमाशी येतो. त्यामुळे 
पराक्रमाने इतर स्पर्धकांचा पराभव करणार्‍या वीराला क्षत्रियकन्या मिळाव्यात 
हे साहजिकच होते. त्यामुळे भीष्मानी अम्बा, अम्बिका व अम्बालिका या 
राजकन्यांचे हरण केले यात गैर काही नव्हते. 


स्वयंवरमंडपात अम्बा, अम्बिका व अम्बालिका या तिन्ही राजकन्या 
हातात वरमाला घेऊन उभ्या होत्या. त्यांच्या स्वयंवरासाठी कसलाही 'पण' 
लावण्यात आला नव्हता. त्याना आवडेल त्या राजाच्य अगर राजपुत्राच्या गळ्यात 
वरमाला घालण्याचे त्याना स्वातंत्र्य होते. 


अम्बेचे शाल्चराजावर प्रेम होते. त्याचेही तिच्यावर होते. पूर्वी कधीतरी 


अम्बेची शोकान्तिका ७३ 


त्यांचा परिचय झाला असावा. तेव्हापासून अम्बेने शाल्वाला मनातून वरले 
असावे. त्या दोघांच्या लग्नाच्या आणाभाकाही झाल्या असाव्यात. त्याकाळी मुली 
वयात आल्यानंतरच त्यांचे विवाह होत असावेत, याची अनेक उदाहरणे आहेत. 

.स्वयंवरमंडपात इतर राजांबरोबरीने शाल्वही उपस्थित होता. मंडपाच्या मध्यभागी 
दुतर्फा असलेल्या आसनांवर विवाहेच्छु बसले होते. तिन्ही राजकन्यांपैकी 
एखादी तरी आपल्या गळ्यात माळ घालील या आशोने ते त्यांच्याकडे पाहत होते. 
तिन्ही राजकन्या रुपाने सुंदर होत्या. तिधीनीही एकाच्याच गळ्यात माळ घातला 
असती तरी त्या भाग्यवानाने त्यांचा आनंदाने स्वीकार केला असता. 


भीष्माना स्वयंवरमंडपात पाहून इतर राजांच्या कपाळावर आठ्या 
चढल्या. 'याची ब्रह्मचर्यपालनाची घमेंड जिरली वाटते; प्रौढ वयात याला आता 
विवाह करण्याची इच्छा झाली आहे', अशा उपहासात्मक शब्दात ते एकमेकांशी 
बोलू लागले. ती कुजबूज भीष्मांच्या कानांवर पडताच ते संतप्त झाले, व त्यानी 
त्वरेने उठून सर्व राजांच्या देखत तिन्ही राजकन्यांना उचलून मंडपाच्या दारात 
उभ्या असलेल्या आपल्या रथात घातले. 


अम्बेने आपल्या प्रेमप्रकरणाची कल्पना पित्याला दिली नसावी. किंवा 
दिली असल्यास “शाल्व स्वयंवराला येणारच आहे, तेथे तू त्याला माळ घाल', 
असे त्याने सांगितले असावे. एकेका राजाचा परिचय राजकन्यांना करून 
देण्यात येत होता व त्या त्याना ओलांडून पुढे जात होत्या. याच क्रमाने पुढे 
जाण्याची प्रथा होती. वधूला एखादा राजपुत्र आवडलेला असला तरी एकदम पुढे 
होऊन ती त्याच्या गळ्यात माळ घालू शकत नव्हती. तसे करणे म्हणजे इतर 
राजांचा अपमान करण्यासारखे होते. 


शाल्व जरा दूरच्या आसनावर बसला होता. तेथे पोचेपर्यंत धीर धरणे 
अवश्य होते. आता काही क्षणानंतरच आपण त्याच्या गळ्यात माळ घालणार, 
आपले प्रेमसाफल्य होणार या स्वप्नात अम्बा दंग होती. पण तिचे स्वप्न साकार 
झालेच नाही. भीष्मांच्या रुपाने आलेल्या नियतीने तिच्या स्वप्नांचा भंग केला. 


भीष्म राजकन्यांना घेऊन जात आहे हे पाहून सगळे राजे चवताळले 
व त्यानी भीष्मांच्या रथाला गराडा घातला. त्यात शाल्वही होता. त्याने प्राणपणाने 
भीष्मांशी युध्द केले. पण त्याच्यासकट सगळ्या राजांचा भीष्मानी पराभव केला 
व ते राजकन्यांना घेऊन निघून गेले. 


युध्द चालू असताना रथावरून उडी मारून समोरच युध्द करीत 


PS द्युतचक्र 


असलेल्या शाल्वाकडे अम्बा का निघून गेली नाही ? किंवा आपले प्रेम शाल्वावर 
असल्याचे तिने भीष्माना स्पष्टपणे का सांगितले नाही ? तसे तिने केले असते 
तर सगळा भावी अनर्थ टळला असता. भीष्मांनीही तिला अटकाव केला नसता 
हे पुढील घटनांवरून सिध्द होते. 


शाल्वानेही अम्बेबर हाच आरोप केला. पुढे जेव्हा भीष्मांची अनुज्ञा 
घेऊन ती शाल्वाकडे गेली तेव्हा हाच प्रश्न त्याने तिला विचारला. तो म्हणाला, 
“अम्बे, भीष्मांनी इतर राजांचा पराभव करून जिंकून तुला दांडगाईने मनगट 
धरून रथात घातली तेव्हा तू काही प्रतिकार केलेला दिसला नाही. तू खुषीने 
त्याच्याबरोबर गेलीस. कोठे काही आढेवेढे घेतले नाहीस की काही नाही. अर्थात, 
तुला ही गोष्ट रुचली हे उघड आहे.” (उद्योग. १७५) 


भीष्मानी तिन्ही राजकन्यांना सत्यवतीच्या स्वाधीन केले व विचित्रवीर्याच्या 
विवाहाची तयारी केली. त्यानंतर एके दिवशी अम्बा भीष्माकडे जाऊन त्याना 
म्हणाली, “आपण शास्त्राचे जाणकार व धर्मनिष्ठ आहात. यास्तव माझे बोलणे 
ऐकून घ्या आणि ते धर्माला अनुसरून असल्यास त्याप्रमाणे करा. आपण माझे 
हरण करण्यापूर्वीच मी शाल्वराजाला आपला वर म्हणून मनाने वरले आहे व 
त्यानेही माझ्या विनंतीला मान दिला आहे. मात्र, ही गुप्त गोष्ट माझ्या पित्याला 
माहीत नाही. हे धर्मज्ञा, सत्य काय आहे हे मी तुम्हाला सांगितले आहे. तेव्हा 
आपण नीट विचार करून मग आपणास योग्य दिसेल ते करा. मला ज्या अर्थी 
शाल्वराजाने मनाने वरिले आहे, त्या अर्थी तो माझी प्रतीक्षा करतो आहे हे उघड 
आहे. यास्तव त्याच्याकडे जाण्याची मला अनुज्ञा द्यावी.” (उद्योग. १७४) 


वेडी अम्बा ! प्रेमात पडलेल्या मुलीना जे वाटते तेच तिला वाटले. आपला 
प्रियकर आपला विश्र्वासघात करणार नाही असे तिला वाटले यात तिला दोष देता 
येणार नाही. हस्तिनापूरची सम्राज्ञी बनण्याचा चालून आलेला योग तिने आपल्या 
प्रेमासाठी झिडकारला. पण त्या प्रेमाला शाल्व पात्र होता का ? 


भीष्माना अम्बेच्या प्रेमप्रकरणाची माहिती असण्याचे काहीच कारण 
नव्हते. जेथे अम्बेचा जन्मदाता पिताच याबाबतीत अंधारात होता तेथे भीष्माना 
ते कळले नव्हते यात आश्चर्य नव्हते. शाल्वाशी युध्द चालू असतानाच अम्बेने 
धाडस दाखवून आपले प्रेमरहस्य उघडे केले असते तर पुढचा सगळा अनर्थ 
टळला असता. 


अम्बेचा मनोदय कळताच भीष्मानी मग उशीर केला नाही. तिच्याबरोबर 


अम्बेची शोकान्तिका ७५ 


दासदासींचा लवाजमा देऊन व एका वृध्द पुरोहितास सोबत देऊन त्यानी तिला 
मोठ्या सन्मानाने शाल्वाकडे पाठविले. 


अम्बा मोठ्या आशेने व आतुरतेने शाल्वाकडे आली. तिला वाटले होते 
की, तो आपली प्रतीक्षा करीत असणार. आपल्याला पाहून त्याला मोठा आनंद 
होणार. आपल्या प्रेमाशी एकनिष्ठ राहिले याबद्दल तो आपणास धन्यवाद देणार, 
कौतुक करणार. आपणास कुठे ठेवू अन्‌ कुठे नको असे त्याला होईल. 


अम्बा दिवास्वप्ने रंगवित शाल्वाकडे चालली होती. रथ राजवाड्याच्या 
प्रवेशद्वारात उभा राहिला. अम्बा खाली उतरून विनयाने उभी राहिली. वृध्द 
पुरोहिताने शाल्वाची भेट घेऊन राजकन्या अम्बा आल्याचे त्यास सांगितले. 


शाल्व बाहेर आला. अम्बेला पाहून त्याच्या कपाळावर आठ्या चढल्या. 
अम्बा उत्सुकतेने त्याच्याकडे पाहू लागली. तिने सगळा प्रकार शाल्चास 
सांगितला व आपला स्वीकार करण्याची याचना केली. 


पण तो म्हणाला, “अम्बे, भीष्मांनी सगळ्या राजांच्या देखत व त्यांचा 
पराभव करून तुला रथात घातली व तूही मोठ्या आनंदाने त्याच्याबरोबर गेलीस. 
तू त्याला काही प्रतिकार केलेला मला दिसला नाही. अर्थात, तुला ही गोष्ट रुचली 
हे उघड आहे. परपुरुषाने तुझा हात धरला आहे त्यामुळे तू त्याची झालीस. 
यास्तव मी तुला माझी धर्मपत्नी करू इच्छित नाही. तू आल्या वाटेने परत जा.” 
(उद्योग. १७५) 


अम्बेच्या डोळ्यांसमोर अंधार पसरला. आपण स्वप्नात आहोत की 
जागे आहोत हे तिला कळेना. काही वेळानंतर ती भानावर आली तेव्हा तिने 
परोपरीने शाल्चाची विनवणी केली. असहाय्यतेमुळे आपण भीष्माना प्रतिकार 
करू शकले नाही असे सांगितले. हस्तिनापूरास पोचल्यानंतर आपण भीष्माना 
आपल्या प्रेमप्रकरणाची कल्पना दिली ब त्यानाही ते पटल्याने त्यानी आपल्याला 
परत पाठविले आहे. तुमच्यावर मनापासून प्रेम असल्यानेच हस्तिनापूरचे 
सम्राज्ञीपद लाथाडून आपण येथे आले आहे असे ती म्हणाली. भीष्म हे नैष्ठिक 
ब्रह्मचारी आहेत. त्यानी वासनेने आपल्याला स्पर्श केलेला नाही, रथात घालताना 
जेवढा काही स्पर्श झाला तेवढाच. त्यानी आपल्या स्वतःसाठी मला नेलेले नव्हते. 
आपण पवित्र आहोत, तेव्हा आपला स्वीकार करावा असे तिने पुन्हा पुन्हा 
शाल्वाला सांगितले. पण त्याचे मन द्रवले नाही. त्याने पुरोहिताला अम्बेला परत 
नेण्यास सांगितले व तो निघून गेला. 


wa द्युतचक्र 


अम्बेसमोर प्रश्न उभा राहिला. आपण आता कुठे जावे ? 


शाल्वाच्या प्रेमासाठी तिने सम्राज्ञीपद लाथाडले होते, आणि आता 
शाल्वाने तिला झिडकारले होते. 


ती विचार करू लागली. आपल्या या दुर्दशेला कारण कोण ? आपल्याला 
स्वयंवरात उभी करणारा आपला पिता, हरण करणारा भीष्म की आपण दाराशी 
आले असतानाही झिडकारणारा शाल्व ? की प्रेमाच्या मृगजळामागे धावणारी 
आपण स्वतः ? 


आपल्या मनात काय आहे याची चौकशीही न करता आपणाला सरळ 
स्वयंवराच्या बाजारात उभी करणाऱ्या पित्याकडे जावे असे तिला वाटेना. 
क्षत्रियधर्माप्रमाणे आपले हरण करणाऱ्या भीष्मानीच आता आपल्याशी विवाह 
करायला हवा असे तिला वाटले. ती हस्तिनापूरास परत आली. 


महाभारतात अम्बेने स्वतःच्या मुखाने भीष्मांकडे विवाहाची याचना 
केलेली नाही. ती पुढे तिच्या वतीने परशुरामानी केलेली आहे. पण महाभारताच्या 
काही प्रतीमध्ये अम्बा स्वतःच भीष्माना तसे सांगत असल्याचे श्र्लोक आहेत. कै. 
डॉ. रा. शां. वाळिंबे यांच्या 'सीमावृक्ष' या ग्रंथात त्यांचा उल्लेख आहे. भीष्मांनी 
अम्बेचे अपहरण केल्यानंतर अम्बा त्याना म्हणते - 


“तुम्ही माझ्याशी विवाह करा. तुम्ही एकदम हरण करून मला जिंकून 
आणले. क्षात्रधर्माचा विचार करा. धर्माने तुम्ही माझे पती झाले आहात. जो 
स्वयंवरात सगळ्या राजांना जिंकून, जो शौर्यसंपत्तीमुळे कन्येस जिंकतो, त्याने 
तिच्याबरोबर विवाह करायलाच पाहिजे. या कारणाने तुम्ही एकटेच माझे पती 
आहात. तुमच्याकडून मी पराभूत झाले आहे. या कारणास्तव हे भीष्मा, सभेत 
तुम्ही मला जिंकलेत, म्हणून तुम्ही माझ्याबरोबर विवाह करा.” 


अम्बेच्या या बोलण्यावर भीष्म तिला उत्तर देतात की, “मी आजन्म 
ब्रह्मचर्यपालनाची प्रतिज्ञा केलेली आहे. मी विवाह करणार नाही.” 


अम्बेने तरीही आपला आग्रह सोडला नाही. तिचा निश्चय पाहून भीष्म 
तिला म्हणाले, “मी उर्ध्वरेता आहे. विवाहाविषयी मी फार उदासीन आहे.” 


भीष्म-अम्बेचे हे संभाषण अम्बा शाल्वाकडे जाण्यापूर्वी झाले की तेथून 
ती परत आल्यावर झाले हे समजत नाही. महाभारताच्या संशोधित प्रतीमध्ये 
त्याचा उल्लेख नाही. 
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सर्वच बाजूनी निराश झालेली अम्बा मनात म्हणते, 'माझ्यावर हा जो 
अनर्थ ओढवलेला आहे, त्याची सुरवात भीष्मांच्या कृतीने झाली. ज्या अर्थी भीष्म 
माझ्या दुःखाला कारणीभूत झाला त्या अर्थी तपाने किंवा युध्दाने भीष्माचा सूड 
उगविल्याशिवाय मी राहणार नाही !' 


भीष्मानी हरण करून नेल्याने अम्बा वैवाहिक सौख्यास मुकली असे 
म्हणता येणार नाही. महाभारतकालीन क्षत्रियांची ती सर्वमान्य रीतच होती. त्यानी 
तिला विचित्रवीर्यासाठी नेले होते, स्वतःसाठी नव्हे. पण अम्बेला ही गोष्ट माहीत 
नव्हती. असती तर तिने युध्दाच्या वेळीच कदाचित भीष्माना शाल्वावरच्या 
आपल्या प्रेमाची कल्पना दिली असती. विचित्रवीर्याशी विवाह करण्याचे 
नाकारून ती शाल्वाकडे गेली. त्याने झिडकारताच ती परत भीष्माकडे आली 
व 'ज्या अर्थी तू माझे हरण केलेस त्या अर्थी तू माझ्याशी विवाह कर' असे त्याना 
म्हणाली. भीष्मानी आपण 'नैष्ठिक ब्रम्हचारी असल्याने तुझ्याशी विवाह करू 
शकत नाही' असे सांगितले तेव्हा ती पूर्णपणे निराश झाली. त्या निराशेतूनच तिने 
भीष्मांचा सूड घेण्याचा निश्चय केला असावा यात आश्र्चर्य मानण्यासारखे काही 
नाही. आश्चर्य वाटते ते हे की, तिचे प्रेम असलेल्या शाल्वाने तिला झिडकारले 
तर त्याचा सूड घ्यावा असे तिला का वाटले नाही? 


अम्बा शैखावत्यऋषींच्या आश्रमात जाते. तेथे तिला राजर्षी होमवाहन 
भेटतात. हे अम्बेचे मातामह. अम्बेची कहाणी ऐकून ते व्यथित होतात. इतक्यात 
योगायोगाने तेथे भगवान परशुरामांचे आगमन होते. राजर्षी होमवाहन व भगवान 
परशुराम यांचे सख्य असते. होमवाहनाकडून अम्बेची करूण कहाणी कळताच 
परशुरामांचे अंतःकरण द्रवते. ते अम्बेला म्हणतात, 'तू चिंता करू नकोस. भीष्म 
माझा शिष्य आहे. मी त्याला तुझ्याशी लग्न करण्यास भाग पाडीन' ते अम्बेसह 
भीष्मांकडे येतात व त्याना म्हणतात, 'तू या कन्येला बलात्काराने हरण करून 
नेल्यामुळे ती धर्मच्यत झालेली आहे. तुझा तिला करस्पर्श झालेला आहे त्याअर्थी 
तिच्याशी कोण विवाह करील ? तुझ्या कृतीमुळे ती दुःखात पडलेली आहे. 
याकरीता माझ्या आज्ञेवरून तू अम्बेशी विवाह कर.' (उद्योग. १७८) 


भीष्मानी आपण प्रतिज्ञाबध्द असल्याचे सांगून परशुरामांची आज्ञा 
मानण्यास नम्रपणे नकार दिला. परशुराम संतापले व त्यानी भीष्माना युध्दाचे 
आव्हाने दिले. भीष्मानी ते स्वीकारले व गुरूशिष्यामध्ये चोवीस दिवसपर्यंत युध्द 
चालले. त्यात परशुरामांचा पराभव झाला. 


७८ द्युतचक्र 


याप्रमाणे आशेचा अखेरचा तंतू तुटल्यावर आत्महत्या करण्यावाचून 
मनस्वी स्वभावाच्या अम्बेपुढे दुसरा पर्याय उरला नाही. तिने त्यानंतर वनात 
जाऊन तपश्चर्या करून भगवान श्रीशंकराना प्रसन्न करून घेतले व त्यांच्याकडून 
भीष्मवधाचा वर मागून घेतला. हा वर अम्बेच्या दुसर्‍या जन्मात फलद्रूप होणारा 
असतो. तिने तत्काळ चिता पेटविली व भीष्मवधाचा संकल्प उच्चारीत 
आत्मदहन करून घेतले. 


अम्बेच्या या प्रकरणात भीष्माना बराच मनःस्ताप सोसावा लागला 
असावा. त्याची चर्चा लोकामध्ये होत असावी. भीष्मांच्याही कानावर ती येत 
असावी. त्यामुळे त्यांचे मन व्यथित होत असावे. आजपर्यंतचे त्यांचे आयुष्य 
निरपवाद गेले होते. प्रजेकडून, समाजातील मान्यवर लोकांकडून त्यानी वाहवा 
मिळविली होती. त्यांच्या त्यागाच्या दिप्तीने सगळे लोक दिपून गेले होते. त्यांचे . 
चारित्र्य निष्कलंक होते. अम्बेच्या प्रकरणातही त्यानी आपल्या चारित्र्यावर 
शितोडा उडू दिला नाही. पण तिचा तळतळाट त्याना घ्यावा लागला. एका निष्पाप 
स्त्रीच्या जीवनाची शोकांतिका होण्यास ते कारणीभूत झाले. हे शल्य त्यांच्या 
मनात रुतून राहिले असावे. आयुष्याच्या अखेरच्या काळात दुर्योधनाजवळ 
बोलताना हे शल्य प्रकट झालेले आहे. 


अम्बेच्या प्रकरणात भीष्माना लोकनिंदाही सहन करावी लागली असावी. 
तोंडावर कोणी बोलत नाहीत पण पाठीमागून निंदा चालतेच. एका प्रसंगी लोकानी 
गच्च भरलेल्या सभेत, भारतवर्षातील बहुतेक राजांसमोर, ऋषीमुनींसमोर 
त्याना प्रत्त्क्ष ही निंदा ऐकावी लागली. धर्मराजाच्या राजसूय यज्ञात अग्रपूजेचा 
मान श्रीकृष्णाला द्यावा अशी भीष्मानी सूचना करताच चवताळलेल्या शिशुपालाने 
भीष्मांची निंदा करताना या अम्बाप्रकरणाचा उल्लेख केला आहे. त्यावरून तशी 
चर्चा लोकांमध्ये होत असावी यात शंका नाही. 


काही आधुनिक विचारवंतानीही अम्बाप्रकरणी भीष्मांवर टीका केलेली 
आहे. सुप्रसिध्द विचारवंत कै. प्रा. नरहर कुरूंदकर एके ठिकाणी म्हणतात... 
“भीष्म कन्यांचे हरण करतो ते स्वतःसाठी म्हणून नव्हे. तो आपल्या भावांच्यासाठी 
कन्यांचे हरण करतो. कन्यादान करता येते, पण काशीराजाच्या कन्या 
काशीराजाला दान करता येतात. या कन्या भीष्माने पळवून आणायच्या आणि 
आपल्या भावाला दान करायच्या हा उद्योग करता येत नाही. पण भीष्माने तो 
केला... अंबा, अंबिका, अंबालिका या तीनही कन्या भीष्माने हरण करून 
आणल्या. आपल्या भावांच्यासाठी कन्याहरण हा भीष्माने घेतलेला निर्णय 
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तत्कालीन प्रथांच्या विरूध्द आहे. हा काही मोठा चांगला निर्णय नाही. पण तो 
भीष्माने घेतलेला आहे. हा निर्णय घेणे ही चूकच होती. पण हा महान ज्ञानी माणूस 
बरोबर याही ठिकाणी चुकीचा निर्णय घेऊन बसलां आहे... भीष्म आपण वर 
नसताना कन्याहरण करतो ही तर त्याची चूक आहेच. पण एवढी चूक करून 
तो थांबत नाही. तो जिंकलेली कन्या शाल्वाकडे पाठवितो ही दुसरी चूक करतो. 
'अम्बे, हरण केलेल्या कन्येला माझे मन शाल्वावर गेलेले आहे, हे सांगण्याचा 
अधिकार नाही,' असे भीष्म म्हणता तरी पुढचा कथाभाग टळत्ब.” (भीष्म : 
काही चिंतन 'सोबत' दिवाळी अंक १९८०) 


चूक भीष्मांची असो, शाल्वाची असो की अम्बेची असो, तिचा परिणाम 
मात्र एकट्या अम्बेला भोगावा लागला. पुरुषप्रधान संस्कृतीत अशा वेळी बहुधा 
स्त्रीलाच बळी जावे लागते. 
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१२. मामनुरमर युध्दय d 


भगवान श्रीकृष्णाने मोहग्रस्त अर्जुनाला कुरूक्षेत्राच्या रणभूमीवर जो उपदेश 
केला व त्याचा मोह दूर करून त्याला कर्तव्यप्रवृत केले त्या उपदेशाला 
भगवद्गीता असे नाव आहे. आप्तमित्रांना कसे मारू या विचारानी संभ्रमित 
आणि म्हणूनच हतवीर्य झालेल्या अर्जुनाला त्याच्या खर्‍या कर्तव्यधर्माची जाणीव 
करून देण्यासाठी योगेश्वर श्रीकृष्णानी हा उपदेश केलेला आहे. क्षात्रधर्माची 
जाणीव करून देण्यापुरताच तो मर्यादित राहिलेला नाही. अध्यात्माच्या आणि 
तत्त्वज्ञानाच्या सर्व क्षेत्रात त्याने संचार केलेला आहे. हा उपदेश भारतीय 
युध्दापुरताच मर्यादित नसून मानवाच्या एकंदर अस्तित्वाचाच उहापोह करीत 
असल्याने तो सर्वव्यापी व सर्वकालिक आहे. पाच हजार वर्षापूर्वीच गीतेचा जन्म 
झाला पण आजच्या काळातील माणसाला ती मार्गदर्शन करू शकते व 
भविष्यकाळातही तिचे स्थान अबाधित राहणार आहे. हजारो वर्षापूर्वीचा मानव 
काय की आजचा मानव काय, दोघांचे अंतरंग तेच आहे. काम, क्रोध, लोभ, मोह, 
मद, मत्सर हे षड्रिपू आदिमानवालाही ग्रासीत होते, आजच्या माणसालाही 
त्यानी सोडलेले नाही. अर्जुनाला युध्दास प्रवृत्त करणे हा जरी गीतेचा उद्देश 
बाह्यात्कारी दिसत असला तरी तिचा खरा हेतू माणसाला त्याच्या सत्य स्वरुपाची 
ओळख करुन देण्याचा आहे. अर्जुनाला कार्यप्रवृत्त करण्याच्या निमित्ताने 
माणसाला खर्‍या धर्माची ओळख करून देण्यासाठी भगवद्गीतेचा जन्म 
झालेला आहे. 

भगवान श्रीकृष्णाच्या उपदेशाने अर्जुनाचा मोह दूर होतो. गीचेच्या १८ 
व्या अध्यायाच्या ७३ व्या श्र्लोकात तो म्हणतो, “हे अच्युता, तुझ्या कृपेने माझा 
मोह नष्ट झाला. मला स्वकर्माची स्मृती प्राप्त झाली. मी संदेहरहित झालो आहे. 
आता मी तुझ्या सांगण्याप्रमाणे करीन." 

आणि अर्जुन धनुष्य सज्ज करून युध्दासाठी सिध्द होतो. 


युध्दाच्या आरंभापूर्वीच अर्जुनाच्या मनाला जे वैफल्य आले, ते तसेच 
टिकून राहिले असते तर युध्दाचा शेवट काय झाला असता हा विचार 
करण्यासारखा प्रश्न आहे. पांडवांच्या बाजूला भीमासारखा बलाढ्य योध्दा होता, 
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धृष्टयुम्नासारखा कडवा वीर व रणधुरंधर सेनापती होता. सात्यकीसारखा 
महारथी धनुर्धर होता, पराक्रमात प्रतिअर्जुन असा अभिमन्यू होता, युधामन्यु 
उत्तमौजासारखे कसलेले योध्दे होते हे खरे; पण भीष्म, द्रोण, कर्ण, अश्वत्थामा, 
कृप यांच्या अस्त्रबलापुढे त्यांचा कितपत टिकाव लागला असता याविषयी स्वतः 
युधिष्ठिरच साशंक आहे. श्रीकृष्णाच्या उपदेशाने अर्जुन कार्यप्रवण झाला व त्याने 
युध्दात भाग घेतला हे खरे; पण पुढेही युध्दात ज्या ज्या वेळी पितामह भीष्म व 
गुरू द्रोणाचार्य त्याच्यासमोर येत तेव्हा त्यांच्या हत्येच्या कल्पनेने त्याचे मन 
उदास होई व त्याच्याकडून व्हावा तसा पराक्रम होत नसे. श्रीकृष्णाच्या लक्षात 
ही गोष्ट आली होती. एके दिवशी भीष्मांच्या पराक्रमामुळे पांडवासैन्याचा पराभव 
होऊन ते पळू लागले तेव्हा खिन्न झालेला युधिष्ठिर श्रीकृष्णाला म्हणाला की, 
“काय केले असता यश मिळेल ते सांग. अर्जुन तर रणांगणात अलिप्त 
असल्यासारखा लढतो आहे. (मनापासून लढत नाही.) एक भीम तेवढा 
क्षात्रधर्माला जागून मोठ्या पराक्रमाने लढतो आहे. खरा अस्त्रवेता वीर 
आपल्याकडे एकच (अर्जुन) आहे, आणि तो देखील आपल्यासाठी पाहिजे तसा 
पराक्रम करीत नाही.” (भीष्मपर्व अ. ४६) 


अर्जुनाच्या पराक्रमावरच मुख्यत्वे विजय अवलंबून आहे असे युधिष्टिराला 
वाटत होते हे वर त्याने जे उद्गार काढले आहेत त्यावरुन स्पष्ट दिसते. 
श्रीकृषणालाही तसेच वाटत होते. 


अर्जुनाच्या स्वभावातील ही मृदुता दुर्योधनालाही माहीत असली पाहिजे. 
भीष्म, द्रोण हे प्रबळ योध्दे, पण त्यांचे पांडवांवर प्रेम असल्याने ते मनापासून 
लढणार नाहीत याची कल्पना त्याला होती. भीष्माने तर सेनापतीपद स्वीकारतानाच 
स्पष्ट शब्दात त्याची जाणीव त्याला दिली होती. तरीही ज्याच्या पराक्रमावर 
अवलंबून युद्धाचा' हा प्रचंड डोलारा दुर्योधनाने उभारला होता, त्या कर्णाला 
बाजूस ठेवून त्याने भीष्माना सेनापतीपद दिले; त्यांच्या पतनानंतरही पुन्हा 
कर्णाला सेनापती न करता द्रोणाचार्याच्या गळ्यात ती माळ घातली यातील रहस्य 
वर वर्णिलेल्या अर्जुनाच्या मृदु स्वभावात आहे. अर्जुन हाच पांडवपक्षाकडील 
मुख्य योध्दा आहे; भीष्म, द्रोण, कर्णासारख्या अतिप्रबळ योध्क्यांशी लढण्याचे 
खरे सामर्थ एकट्या अर्जुनाकडेच आहे याची जाणीव दुर्योधनाला होती. पण 
अर्जुन केवढाही धुरंधर योध्दा असला तरी समोर प्रत्यक्ष पितामह भीष्माना व 
गुरू द्रोणाचार्याना पाहिल्यावर त्याचे हात लटपटणार असा दुर्योधनाचा तर्क होता 
व तो किती अचूक होता याचे प्रत्त्यंतर पुढे आलेही. 
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तात्पर्य, श्रीकृष्णाने गीतोपदेश करून अर्जुनाला कर्तव्याची जाणीव 
करून दिली नसती, त्याचा मोह दूर केला नसता व त्यास युध्दास प्रवृत्त केले 
नसते तर युध्दात पांडव विजयी होणे केवळ अशक्य होते. 


तत्वज्ञानाच्या दृष्टीने भगवद्गीतेची थोरवी किती आहे हे सांगण्याची 
गरज नाही. गेल्या हजारो वर्षापासून भारतीय लोक या महान ग्रंथाला आपल्या 
मस्तकावर धारण करून राहिलेले आहेत. यातही पुन्हा असा चमत्त्कार आहे की, 
विद्वान तत्ववेत्यांच्या मनोधारणेनुसार त्याना गीतेमध्ये वेगवेगळा अर्थ दिसतो. 
आद्यशंकराचार्य आणि श्रीज्ञानेश्चरांपासून आधुनिक काळातील लोकमान्य 
टिळक, महात्मा गांधी, विनोबा भावे, डॉ. राधाकृष्णन इत्यादी थोर विचारवंतानी 
गीतेवर भाष्य केले आहे. तत्वज्ञान म्हणून गीता अतिशय श्रेष्ठ आहे, किंबहूना 
सर्व तत्त्वज्ञानांचा मुकूटमणी आहे यात शंका नाही. पण तिचे व्यावहारिक प्रयोजन 
काय ? श्रीकृष्णाने गीता सांगितली त्याचे प्रत्यक्ष फलीत काय ? अर्जुनाचा मोह 
नाहीसा झाला, त्याला आपल्या कर्तव्याची ओळख पटली आणि तो युध्दासाठी 
उभा ठकला हे ते फलित आहे याकडे दुर्लक्ष करून चालणार नाही. 


ज्ञानेश्व्राना गीतेत भक्तिमार्ग दिसला तर लोकमान्याना कर्मयोग 
दिसला. कुणाला गीतेत संन्यासमार्गाचा साक्षात्कार होतो तर लोकमान्य 
म्हणतात, 'गीतेला जर संन्यासमार्ग अभिप्रेत असता तर गीतेचा जन्मच झाला 
नसता. अर्जुनाला वैराग्य प्राप्त झाल्याचे पाहून उलट श्रीकृष्णाला आनंद झाला 
असता. त्याने म्हटले असते, 'बा अर्जुना, तुझा विचार उत्तम आहे. धनुष्यबाण 
तू खाली टाकलेच आहेस. तर आता खाकेला झोळी लाव. मीही तुझ्याबरोबर येतो 
व आपण दोघेही, “अर्जुनाला दान दे भगवान' असे म्हणत दारोदार भीक्षा मागत 
फिरू.' पण श्रीकृष्ण तसे म्हणत नाही. उलट तो त्यास कार्यप्रवृत्त करतो. म्हणून 
कर्मयोग हाच गीतेचा सिध्दांत आहे.' 


महात्मा गांधी गीतेला 'अनासक्तीयोग' मानतात. त्यांच्या मते कुरूक्षेत्रावरील 
युध्द प्रत्त्यक्षात घडलेले नसून सत्‌ व असत्‌ यांच्यातील ते de आहे. कुरूक्षेत्र 
म्हणजे मन. पांडव म्हणजे सद्विचार व कौरव म्हणजे दुर्विचार. चांगले विचार 
व वाईट यांचे माणसाच्या मनात नेहमीच द्वंद् चालते. त्यावेळी मनाला सन्मार्ग 
दाखविण्यासाठी गीता सांगितलेली आहे. 


अर्जुन मोहग्रस्त होऊन कर्मापासून निवृत्त झाला होता. कर्म कुणालाही 
सुटलेले नाही. इच्छेने, अनिच्छेने त्याला ते करावेच लागते. आसक्तीमुळेच 
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माणूस बंधनात पडतो. आसक्तीरहीत, केवळ कर्तव्यबुध्दीने कर्म केले तर 
माणूस कर्म करूनही बंधनमुक्त होतो. म्हणून माझे स्मरण कर व युध्द कर असे 
भगवंतानी अर्जुनाला सांगितले. 


अर्जुन हा काही सर्वसंगपरित्याग केलेला संन्यासी नव्हता. त्याला राज्य, 
वैभव, भोग प्रिय होते. पण ते आप्तबंधुगुरूजनांना मारून मिळवायचे असतील, 
तर त्यात सुख ते काय असा त्याचा प्रश्न होता. 'त्याना मारून मला त्रैलोक्याचे 
राज्य देखील नको मग या पृथ्वीवरील टीचभर राज्याची काय कथा' असे तो 
म्हणतो. अर्जुन क्षत्रिय होता. आवश्यक तेव्हा युध्द करणे हा क्षत्रियांचा धर्म होता. 
यापूर्वीही प्रसंगविशेषी त्याने युध्दे केली होती. पण फार मोठ्या स्वरूपातील, 
ज्याचा शेवट सगळ्या कषत्रियांच्या संहारात आणि त्याबरोबरीने संपूर्ण कुरुकुलाच्या 
नाशात होण्याचा संभव आहे असे सर्वनाशक युध्द त्याला नको आहे. हे युध्दही 
कुणा परकीय आक्रमकांशी नसून स्वकीयांशी होते. ज्यांच्यासाठी राज्य 
मिळवायचे त्यानाच जर त्यासाठी मारावे लागत असेल तर धिक्कार असो या 
्षत्रियधर्माला असे तो म्हणतो. 


श्रीकृष्णाला हिंसा प्रिय आहे असे नव्हे; त्याचे संपूर्ण चरित्र पाहिले तर 
युध्दे टाळण्यासाठीच त्याचे प्रयत्न होते असे दिसून येईल. हे युद्ध टाळण्याचाही 
त्याने सर्वतोपरी प्रयत्न केला. 'न्यायाने पांडवांचे राज्य परत मिळायला हवे. पण 
ते देण्याची तुझी इच्छा नाही ना. ठीक आहे, नको देऊस. पण त्यांचा चरितार्थ 
चालावा म्हणून निदान पाच गावे तरी दे' असे तो दुर्योधनाला सांगतो. दुर्योधनाला 
सद्बुद्धी सुचली असती तर हे युध्द झाले नसते. श्रीकृष्णाने अगदी किमान 
मागणी केली होती. न्यायाचे, हक्काचे जे होते त्यावर पाणी सोडण्याची तयारी 
दाखविली होती. 


पण त्याचे प्रयत्न विफल ठरले. मग मात्र तो युध्दाच्या बाजूने ठामपणे 
उभा राहिला. युध्दाची समाप्ती होईपर्यंत त्याच्या मनाची कधी चलबिचल झाली 
नाही. श्रीकृष्ण सर्वश्रेष्ठ योध्दा होता. अस्त्रविशारद होता. यापूर्वी अनेक युध्दात 
त्याने भाग घेतला होता व तीं जिंकलीही होती. मात्र, कौरव-पांडवांच्या युध्दात 
आपण हातात शस्त्र धरणार नाही अशी त्याची प्रतिज्ञा होती. रथयुध्दात 
रथ्याइतकेच सारथ्याला महत्त्व असते. श्रीकृष्ण हा जसा श्रेष्ठ रथी होता तसाच 
सर्वोत्कृष्ट सारथीही होता. त्याच्या तोडीचा एकच सारथी त्या युध्दात होता. तो 
म्हणजे मद्रराज शल्य. श्रीकृष्णाने अर्जुनाचे सारथ्य पत्करले त्याची काही 
कारणे आहेत. एकतर अर्जुन त्याचा परममित्र होता. युद्धात योध्क्याच्या जीवाला, 
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तो केवढाही पराक्रमी असला तरी धोका असतोच. आपण सारथी असलो तर 
त्याच्या प्राणांचे रक्षण डोळ्यात तेल घालून आपणास करता येईल असे त्याला 
वाटले असावे. दुसरे कारण, अर्जुन हा पांडवपक्षाचा मुख्य आधारस्तंभ होता. 
युध्दाविषयीची त्याची विरक्ती कृष्णाच्या ध्यानात आली होती. भीष्म द्रोणांविषयीची 
त्याच्या अंतःकरणातील मृदुताही श्रीकृष्णाला माहीत होती. अर्जुनाचे मनोधैर्य 
टिकले तरच या युध्दात पांडवाना विजयाची आशा आहे हे त्याने ओळखले होते. 
तेव्हा ते मनोधैर्य टिकविण्यासाठी आपण सतत त्याच्याजबळ असले पाहिजे असे 
श्रीकृष्णाने ठरविले असावे. अर्जुनाचा उत्साह ओसरतो व तो मनापासून लढत 
नाही, तेव्हा श्रीकृष्णानेच त्याला युध्दप्रवृत्त केले होते, यावरून हे सिध्द होईल. 
अर्जुनाला त्वेष आणण्यासाठी श्रीकृष्ण दोन वेळा रथावरून खाली उतरून 
भीष्मांच्या अंगावर धावून गेला होता. तात्पर्य, एकदा युध्द अपरिहार्य झाल्यानंतर 
ते जिंकण्याचा सर्वतोपरी प्रयत्न करणे आवश्यक होते व त्यासाठीच श्रीकृष्णाने 

गीतोपदेश केला. 


भगवान श्रीकृष्णाचा अवतार 'परित्राणाय साधूनां विनाशायच दुष्कृताम्‌' 
करता होता. त्याच्या काळी क्षत्रियमान्य राजनीतीचा भंग करून दुसर्‍या राजांची 
राज्ये बळकावण्याची अनीती सम्राट जरासंधाच्या आश्रयाने वाढत होती. कंस, 
शिशुपाल, वक्रदन्त, नरकासूर इत्यादींचा व अखेरीस जरासंधाचाही नाश 
श्रीकृष्णाने केला तो ही क्षत्रियकुलांची बसलेली घडी विसकटू नये म्हणूनच. 
जरासंधाचा भीमाकरवी वध करून, त्याने यज्ञात बळी देण्याच्या दुष्ट इच्छेने 
बंदिवासात ठेवलेल्या राजांची मुक्तता श्रीकृष्णाने केली ती याच धर्मसंस्थापनेच्या 
कार्यासाठी. धर्म म्हणजे केवळ यज्ञयाग, पुजापाठ, उपासना नव्हे. समाज 
नीतीने, न्यायाने चालणे हाच खरा धर्म असतो. ज्या समाजात दुसऱ्याच्या न्याय 
हक्कांची जपणूक केली जाते तेथेच खरा धर्म असतो. राक्षसी महत्वाकांक्षा 
असलेले, दुसऱ्यांची राज्यें जिंकून आपल्या राज्याच्या सीमा वाढवू पाहणारे 
राज्यकर्ते सर्व देशात व सर्व काळात निर्माण झालेले आहेत. लंकेचा राजा रावण 
काय, मगधसम्राट जरासंध काय किंवा विसाव्या शतकातील जर्मनीचा हुकूमशहा 
हिटलर काय हे सगळे याच परंपरेतली खलपुरूष होते. त्यांचा नाश हा करावाच 
लागतो. त्याशिवाय जगावरील संकट टळणारे नसते. अहिंसा, शांतता ही फार 
मोठ्या योग्यतेची तत्वे आहेत यात शंकाच नाही. पण सज्जनांना शांततेने जगता 
यावे म्हणुनही अनेकदा हिंसेचा अवलंब करावा लागतो. श्रीकृष्णाच्या काळी हा 
अधर्म बोकाळला होता. 'बळी तो कान पिळी' हा न्याय सर्वत्र चालू होता. तो सर्व 


मामनुस्मर युध्द्य च ८५ 


काळ चालूच असतो, पण त्याचा अतिरेक होतो तेव्हा अधर्माचा हात धरणारा 
कोणीतरी महापुरुष निर्माण होतो. त्याला कोणी ईश्र्वराचा अवतार असेही 
म्हणतात. श्रीकृष्ण हा अशा प्रकारचा महापुरुष होता. 


अधर्म नाहीसा करून धर्माची पुनर्स्थापना करण्याचे अवतारकार्य 
श्रीकृष्णाने केले. त्याने अत्याचारी राजांना मारले पण त्यांचे राज्य बळकावले 
नाही. मारलेल्या राजांच्या पुत्रांना त्याने सिंहासनावर बसविले व त्यांच्याशी मैत्री 
केली. जरासंधाला मारले पण त्याचे राज्य पांडवांना दिले नाही. जरासंधपुत्र 
सहदेवाला आपल्या हाताने श्रीकृष्णाने राज्याभिषेक केला. दुर्योधनाने अन्यायाने 
पांडवांचे राज्य बळकावले होते. त्याला मारून ते राज्य पांडवांना मिळवून देणे 
हे धर्मसंस्थापनेचेच कार्य होते. ते साध्य करण्यासाठी अर्जुनाला युध्दोन्मुख 
राखण्याची गरज होती. गीता सांगून श्रीकृष्णाने हे कार्य केले. गीतेची हीच 
फलश्रुती. 
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१३. वटवक्ष कोसळला | 


महाभारतात पितामह भीष्मांचे वर्णन 'कुरूकुलाचा सीमावृक्ष' असे करण्यात 
आलेले आहे. तीन पिढ्यांपर्यंत कुरूकुलाला सावली देणारा हा प्रचंड वटवृक्ष 
युद्धाच्या दहाव्या दिवशी कोसळून पडला. असा एकादा महावृक्ष मुळासकट 
कोसळून पडताना मोठा आवाज होतो, जमिनीला हादरे बसतात, त्यामुळे त्या 
वृक्षाचे पतन पाहणारे लोक क्षणमात्र भयकंपितही होतात. भीष्मपतनाचे हादरे 
कौरव-पांडव उभयताना बसले. ज्या पवित्र धर्मक्षेत्रावर हा वृक्ष कोसळून पडला, 
ते कुरुक्षेत्र तर हादरून गेलेच; शिवाय तेथून दूर असलेले pea प्राचीन 
हस्तिनापूरही डळमळले. संजयाच्या मुखातून युध्दाचा वृत्तांत ऐकत बसलेला 
धृतराष्ट्रही हे वृत्त ऐकून गलबलला. रणक्षेत्रावर लढणारा योध्दा कधी ना कधी 
धरित्रीवर शयन करतो, तीच त्याची वीरगती असते हे धृतराष्ट्राला माहीत नव्हते 
असे नाही. पण परशुरामाना जिंकणारे भीष्म पडले यावर विश्र्वास ठेवणे त्याला 
कठीण गेले. ज्यांच्या बाजूने सेनापती या नात्याने भीष्म लढत होते त्या कौरवांच्या 
छावणीवर तर शोककळा पसरलीच; पण ज्यानी भीष्माना मारले त्या पांडवांच्या 
छावणीतही दुःखाचे निश्वास निघू लागले. विजेत्यांना पराजितांपेक्षा अधिक दुःख 
व्हावे असा हा विजय होता. 


भीष्मांचे व्यक्तिमत्व महान होते. Sade महान की, एक श्रीकृष्ण वगळता 
महाभारतातील एकही व्यक्ती तेवढ्या उंचीपर्यंत पोचत नाही. हिमालयाचे दर्शन 
घडताच थक्क व्हावे तसे महाभारतातील भीष्मांचे चित्र पाहून वाटते. हे चित्र ज्या 
फलकावर रंगविलेले आहे तो फलक प्राचीन कुरुवंशाचा आहे. या वंशात 
भरतासारखा चक्रवर्ती सम्राट होऊन गेलेला होता. या चित्राला पार्श्वभूमी आहे 
हिमालयाच्या बर्फाच्छादित उंच उंच शिखरांची. अशाच एका शिखराच्या 
माथ्यावरून पुण्यसरिता गंगा वाहत पृथ्वीवर येते आहे. ही गंगा आहे या तेजस्वी 
देवब्रताची माता. भीष्मांसारख्या अलौकिक पुरूषाला गर्भात धारण करण्याची 
शक्ती गंगेशिवाय इतरांकडे कोठून असणार ? शापित अष्टवसूंपैकी हा आठवा 
वसू. बाकीचे शापमुक्त होऊन कधीच स्वर्गात गेलेले. हा मात्र थोड्याशा 
चुकामुकीने पृथ्वीवर अडकला. ह्याला जन्म देवून लोकमाता गंगाही शापमुक्त 
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झाली. त्याला शंतनूच्या ओंजळीत टाकून ती स्वर्गात निघून गेली. 


तारुण्याच्या उंबरठ्यावर देवव्रताने पाऊल टाकले न टाकले तोच त्याला 
एका कठीण प्रसंगाला सामोरे जावे लागले. त्याचा पिता म्हातारपणी एका तरुण 
रुपवतीच्या प्रेमात पडला. त्याचे मन तिच्या ठिकाणी गुंतून गेले. मंत्र्यांकडून 
देवव्रताला हे कळताच त्याने पित्याकरता सत्यवतीला मागणी घातली. तिच्या 
पालकपित्याच्या अटीची पूर्तता करण्यासाठी देवव्रताने सिंहासनावरील आपला 
हक्क सोडून दिला व आजन्म ब्रह्मचर्यपालनाची प्रतिज्ञा केली. 


या दोन्ही प्रतिज्ञा भीष्मानी काटेकोरपणे पाळल्या. कसलीही पळवाट 
ठेवली नाही. अम्बेच्या प्रकरणात आपल्या गुरुंची-परशुरामांची आज्ञा पाळण्याच्या 
निमित्ताने विवाह न करण्याच्या प्रतिज्ञेचा भंग त्याना करता आला असता. पिता 
आणि गुरू हे परमेश्रासमान असतात असे मानण्याचा तो काळ होता. त्यांच्या 
आज्ञा न पाळणे हे पाप समजले जात होते. गुरूच्या आज्ञेमुळे नाईलाजाने 
आपणास विवाह करावा लागला असे भीष्माना सहज म्हणता आले असते. 
त्यांच्या जागी दुसरा कोणीही असता तर त्याने तेच केले असते. पण भीष्मानी 
निर्धारपूर्वक आपल्या प्रतिज्ञेचा भंग करण्याचे नाकारले. त्यासाठी प्रत्यक्ष 
आपल्या गुरूशी युध्द करण्यास त्यानी मागेपुढे पाहिले नाही. दुसरीकडे स्वतः 
अम्बा त्याना आपल्याशी लग्न करण्याचा आग्रह करीत होती. “स्वयंवरात तुम्ही 
माझे हरण केले आहे. माझ्याशी लग्न करणे तुमचे धर्मानुसार कर्तव्य आहे' असे 
पुन्हा पुन्हा सांगत होती. स्त्रीमोह हा अतिप्रबळ असतो. मोठमोठे वैराग्यशील 
पुरुष त्या मोहाला बळी पडलेले आहेत. पण भीष्म या प्रसंगी शुकमहामुनी च्या 
पंक्तीला जाऊन बसलेले दिसतात. ही सामान्य घटना नव्हे ! 


दुसरा प्रसंग विचित्रवीर्याच्या मृत्यूनंतरचा. जिच्यासाठी भीष्मानी प्रतिज्ञा 
केली होती, ती सत्यवतीच त्याना सांगत होती की, 'विवाह करून सिंहासनावर 
बैस, किंवा धर्मानुसार अम्बिका व अम्बालिका यांच्या ठिकाणी नियोग पध्दतीने 
संतती निर्माण कर.' येथेही प्रत्यक्ष माता भीष्माना आज्ञा करीत होती. मातेची 
आज्ञा पालन करण्यासाठी भीष्मानी आपल्या प्रतिज्ञेचा भंग केला असता तर 
त्याना कोणी दोष दिलाही नसता. कारण, पित्याच्या आज्ञेइतकीच मातेची 
आज्ञाही पुत्राने शिरसावंद्य मानली पाहिजे असा धर्मानुसार नियम होता. पण याही 
प्रसंगी भीष्म खडकाप्रमाणे अचल राहिले. A सत्यवतीला म्हणाले - 


“माते, त्रैलोक्याचे स्वामीत्व किंवा देवांचे राज्य जरी कोणी देऊ केले, 
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तरी मी माझी प्रतिज्ञा मोडणार नाही. ही पृथ्वी एकवेळ आपला गंध सोडली, जल 
आपले रसत्व सोडील, वायु आपला स्पर्शगुणाचा त्याग करील, सूर्य प्रकाशहीन 
होईल, चंद्र शितलता सोडील, पण भीष्म कधी आपल्या प्रतिज्ञेचा भंग करणार 
नाही.” (आदिपर्व १०३) 


प्रतिज्ञापालनाच्या बाबतीत भीष्मांची तुलना केवळ प्रभू श्रीरामचंद्राशीच 
करता येईल. इतर कुणाशी नाही. 


शंतनू मरण पावला तेव्हा राज्याचा वारस असलेला चित्रांगद लहान होता. 
त्यामुळे राज्यकारभार पाहण्याची जबाबदारी भीष्मांवर पडली. तेव्हापासून पुढे 
पांडू वयात येऊन राज्याभिषेक होईपर्यंत भीष्मच हस्तिनापूरच्या राज्याचे प्रमुख 
प्रशास्ते होते. पुढे काही कारणाने राज्यत्याग करून पांडूला वनात जावे लागले. 
त्यावेळी धृतराष्ट्र नामधारी राजा बनला तरी तो आंधळा असल्याने भीष्मच 
राज्यकारभार पाहत होते. कुरूकुलातील सर्वात ज्येष्ठ पुरुष या नात्याने तेच 
कुटूंबप्रमुख मानले जात असावेत. विचित्रवीर्य, धृतराष्ट्र, पांडू यांचे विवाह 
जुळविण्याचे काम भीष्मांनीच केले. ही व्यवस्था दुर्योधन वयात येईपर्यंत चालू 
असावी. त्यानंतर मात्र भीष्मांनी राज्याच्या व कुटूंबाच्या जबाबदारीतून हळूहळू 
अंग काढून घेतलेले दिसते. दुर्योधनाच्या उध्दट स्वभावामुळे ते उदासीन बनले 
असावेत. 


याप्रकारे अभिषिक्त राजा नसूनही विशिष्ट परिस्थितीमुळे भीष्म बराच 
काळ राज्यकारभार चालवित असल्याचे दिसते. पांडूच्या निधनानंतर कुंती 
पुत्रांना घेऊन हस्तिनापूरास आली तेव्हा भीष्मानीच तिची योग्य त्या मानसन्मानानिशी 
राहण्याची व्यवस्था केली व तिच्या पुत्रांची दुर्योधनादी राजपुत्रांबरोबरच शिक्षणाची 
व्यवस्था केली. धृतराष्ट्राचे पुत्र व पांडूचे पुत्र यांच्यात कसलाही भेदभाव भीष्मांनी 
केल्याचे दिसत नाही. पुढे ते मोठे झाल्यावर राज्याचे उत्तराधिकारी कोणी व्हावें 
असा प्रश्न उभा राहिला. धृतराष्ट्र ज्येष्ठ असल्याने त्याच्या पुत्राकडे हा वारसा 
जावा असे एक मत असावे. स्वतः दुर्योधनाचेही तेच मत होते, व ते तो स्पष्टपणे 
बोलून दाखवित होता. त्याच्या पक्षाचेही काही जण राजसभेत असावेत. स्वतः 
धृतराष्ट्र यासंबधात फारसे काही बोलत नाही. पण मनातून त्यालाही तसेच वाटत 
असावे. पण यात एक कायदेशीर अडचण निर्माण झाली होती. धृतराष्ट्र अंध 
असल्याने राजा झाला नव्हता. अंध असल्याने सिंहासनावर बसण्यास तो अपात्र 
होता. त्यामुळे तो केवळ राजप्रतिनिधी होता. युधिष्ठिराच्या अंगातील सद्गुणांमुळे 
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तो प्रजेमध्ये लोकप्रिय होता. तोच भावी राजा व्हावा असे प्रजेलाही वाटत असलेले 
दिसते. विदुर इत्यादी राजसभेतील मुत्सद्यांनाही तसेच वाटत असावे. 


यामध्ये भीष्मांची भूमिका कोणत्याही एका पक्षाच्या बाजूने असलेली 
दिसत नाही. कौरब व पांडव दोघेही त्यांचे नातू होते. त्यामुळे दोघांवरही त्यांचे 
सारखेच प्रेम असावे. त्यातही वरील कारणांमुळे राज्याचे उत्तराधिकारी ठरविणे 
कठीण होते. कोणाच्याही एका बाजूने कौल दिला असता तर पक्षपातीपणाचा 
आरोप आला असता. त्यामुळे राज्याची वाटणी करण्याचा पर्याय पुढे आला तेव्हा 
भीष्मांनी त्याला संमती दिली असावी. 


राज्याची वाटणी करण्याचा निर्णय भीष्मांचा नव्हता. तसा त्याना 
अधिकारही नव्हता. तो अधिकार त्यानी स्वेच्छेनेच काही वर्षांपूर्वी सोडून दिला 
होता. निर्णय घेण्याचा अधिकार धृतराष्ट्राचा होता. भीष्मांनी त्या निर्णयास फक्त 
संमती दिली. 


एका हस्तिनापूरच्या साम्राज्याची दोन राज्ये झाली तरी ती एकाच 
सिंहासनातून निर्माण झालेली होती. दोन्ही राज्यात भीष्मांना सारखाच मान होता. 
कौरव पांडव दोघेही भीष्मांचे नातू होते. मग युध्दात भीष्म कौरवांच्या बाजूने का 
लढले ? 


पांडवांची बाजू न्याय आहे हे भीष्माना माहीत होते. वेळोवेळी त्यानी 
आपले मत दुर्योधन व धृतराष्ट्राला खडसावून सांगितले होते. याबाबतीत त्यांची 
भूमिका स्पष्ट होती. तरीही ते कौरवांच्या बाजूने का लढले ? 


आपण कौरवांच्या बाजूने का लढतो आहोत याचे स्पष्टीकरण भीष्मांनीच 
एका ठिकाणी केले आहे. युध्दारंभी युधिष्ठिर भीष्मांना वंदन करण्यासाठी व 
युध्दासाठी त्यांची अनुज्ञा घेण्यासाठी आला, त्या समयी भीष्म त्याला म्हणाले - 


अर्थस्य पुरुषो दासो दासस्त्वर्थो न कस्यचित 
इति सत्यं महाराज बध्दोऽस्म्यर्थेन कौरवैः ।। (भीष्मपर्व ४३-४१) 


'महाराज, खरी गोष्ट अशी की, मनुष्य अर्थाचा दास आहे; अर्थ 
कोणाचाही दास नाही. आणि मी कौरवांकडून अर्थाने बांधला गेलो आहे.' अर्थ 
म्हजे द्रव्य, संपत्ती. दुर्योधनाकडून आपले पोषण होते, यास्तव आपण त्याला 
बांधला गेलेलो आहे असा एक अर्थ होतो. 'अर्थ' या शब्दाचा दुसरा अर्थ आहे 
Yu हस्तिनापूरच्या सिंहासनाचे रक्षण करण्यासाठी आपण बांधलेलो आहे, 
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(तसे वाचन भीष्मानी शंतनूला दिले होते) म्हणून आपण त्यांच्या बाजूने लढत 
आहोत असा त्याचा दुसरा अर्थ आहे. श्री. अमरेन्द्र गाडगीळ म्हणतात, 
'देवव्रताने आपला पिता शंतनू याला अभिवचन दिले होते की, मी राज्यावर 
अधिकार सांगणार नाही. पण भावांच्या रक्षणाचे आणि राज्यकारभाराचे दायित्व 
` मात्र पार पाडीन. भीष्मांनी तरुणपणात दिलेल्या अभिवचनाचा या त्यांच्या 
उक्तीशी संबंध असला पाहिजे. भीष्मासारखा ज्ञानी, त्यागी, तेजस्वी आणि 
निस्पृह पुरूष द्रव्यासाठी किंवा अन्नासाठी मिंधा बनेल हे संभवनीय वाटत नाही. 
(महाभारत : सर्वागीण दर्शन) 


श्री. गाडगीळांच्या या प्रतिपादनावर महाभारताचे एक व्यासंगी संशोधक 
प्रा. ग. वा. कवीश्चवर हे म्हणातात की, 'अर्थ' या शब्दाचा 'ध्येय' असा अर्थ करणे 
या ठिकाणी योग्य नाही. भीष्मांची प्रतिज्ञा इतकीच होती की, ते स्वतः 
हस्तिनापूरच्या सिंहासनावर बसणार नाहीत, आणि संततीदेखील निर्माण 
करणार नाहीत, आणि शांतनूनंतर सत्यवतीच्या पुत्रालाच राजा करतील. (आणि 
अर्थात हस्तिनापूरचा राजा अल्पवयस्क असेल तो पावेतो त्याचे व राज्याचे रक्षण 
करतील.) याव्यतिरिक्त हस्तिनापूरचा कोणी राजा वयस्क असून राज्य करीत 
असता, तो कसाही वागला तरी मी त्याच्याशी निष्ठावान राहीन अशी भीष्मांची 
प्रतिज्ञा नव्हती'. 


हस्तिनापूरचे रक्षण - पण कोणापासून असा प्रश्न करून प्रा. कवीश्वर 
म्हणतात, 'कुरुक्षेत्रावरील युध्द हस्तिनापूरच्या सिंहासनासाठी नसून पांडवांच्या 
इंद्रप्रस्थ राज्यासाठी होते. या युध्दात सर्व कौरव मेले म्हणून युधिष्ठिर 
हस्तिनापूरात अभिषिक्त झाला. याशिवाय असे की, हे युध्द कुरुकुलातीलच दोन 
शाखात होते. कुरुकुल विरूध्द अन्य असे नव्हते. 


'अर्थ' या शब्दाचा आशय 'ध्येय' अथवा प्रतिज्ञा' असा नसून (भीष्मांच्या 
वरील वचनातील) द्रव्य, जीविकोपार्जनासाठी आवश्यक धनसंपदा असाच 
आहे' असे सांगून प्रा. कवीश्वर म्हणतात, 'याचा अर्थ भीष्म द्रव्याचे मिंधे होते 
असा होत नसून, राज्याचे दोन वाटे झाल्यानंतर दुर्योधनाने भीष्मांच्या योगक्षेमाची 
जी व्यवस्था केली होती, आणि तिचे जे ऋण भिष्मांच्या अंगावर चढले होते 


त्यातून मुक्त होण्यासाठी ते दुर्योधनाच्या बाजूने लढले.' 
Mus) 





आपल्या म्हणण्याच्या पुष्ठयर्थ प्रा. क 
श्र्लोक देतात. 
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अद्य ते पुरुषव्याघ्र प्रतिमोक्ष्ये ऋणं तव 
भर्तपिण्डकृतं माजन निहत ः पुतनामूख ।। (भीष्मपर्व १०९-२९) 


'पुरुषसिंह राजा, (दुर्योधना) राज्याचा स्वामी म्हणून तू मला दिलेल्या 
अन्नाचे माझ्यावर जे ऋण चढले आहे, त्यातून आज मी रणांगणावर प्राण देऊन 
मुक्त होईन.' 

भीष्म मरणोन्मुख होऊन रणभूमीवर पडले त्या दिवशी, म्हणजे 
युध्दाच्या दहाव्या दिवशी लढाईस प्रारंभ होण्यापूर्वी दुर्योधन जेव्हा सेनापती 
भीष्मांच्या जवळ येऊन त्याना टोचून बोलू लागला तेव्हांचे भीष्मांचे हे शब्द 
आहेत.' (भीष्म दुर्योधनाकडून का लढले ? 'सोबत' दिवाळी अंक १९८९) 


प्रा. ग. वा. कवीश्चवरांच्या वरील विवेचनावरून भीष्मांच्या भूमिकेवर 
प्रकाश पडतो असे मला वाटते. 


अठरा दिवसांच्या भारतीय युध्दात पहिले दहा दिवस भीष्म कौरवांचे 
सेनापती होते. या दहा दिवसात त्यानी पांडवसैन्याचा मोठ्या प्रमाणात संहार 
केला. तो पाहून युधिष्ठिर उद्विग्न झाला. पांडवांच्या पराक्रमाचा मुख्य आधार 
अर्जुन. पण जेव्हा जेव्हा त्याची भीष्मांशी समोरासमोर गाठ पडे तेव्हा तेव्हा तो 
उदास होऊन जाई व त्याच्या हातून व्हावा तसा पराक्रम होत नसे. श्रीकृष्णाच्याही 
हे लक्षात आले. तेव्हा त्याने अर्जुनाला चेतना देण्यासाठी एक विलक्षण उपाय 
योजला. हातात शास्त्र धरणार नाही अशी श्रीकृष्णाची प्रतिज्ञा होती. पण युध्दाच्या 
तिसऱ्या दिवशी भीष्मांच्या पराक्रमापुढे अर्जुन निष्प्रभ होतो आहे हे पाहून 
श्रीकृष्ण रथाखाली उतरला व हातात चक्र घेऊन भीष्मावर धावून गेला. हे पाहून 
सगळेच दिङ्गमूढ होऊन गेले. भीष्मांचा अवतार संपला असेच सर्वाना वाटले. 
अर्जुनही स्तंभित झाला. 


संजय धृतराष्ट्रास सांगतो, “राजा, भीष्मांचे धनुष्य म्हणजे सदा वाकलेले 
असायचे. ते विषारी सर्पाप्रमाणे असलेले बाण चौफेर सोडून, सर्व दिशांनी जणू 
बाणांचे वर्तुळ बांधीत; पांडवांकडील रथ्यांना एकामागोमाग पाडीत होते. 
रथोपस्थावर थयथय नाचत चपळ हालचालीने भीष्म चौफेर बाण सोडीत असता, 
अलातचक्राप्रमाणे पहावे त्या दिशेला भीष्म आहेतच असा भास पांडवांकडील 
वीरांना होत होता व ते गर्भगळीत होत होते.” 


“संग्रामातील भीष्मांचा तो पराक्रम आणि अर्जुनाचा निरुत्साह पाहून 
gn ह y 
a 
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श्रीकृष्णाला पांडवांच्या जयाविषयी शंका वाटू लागली. उभय सैन्यांच्यामध्ये 
मध्यान्हसूर्यासारखा तळपत राहून भीष्मांचे ते बाण सोडणे व पांडवांच्या 
सैन्यातील ठळक ठळक वीर मारून पांडवांसमोर उभा केलेला कल्पांत 
काळाचा देखावा पाहून श्रीकृष्णाला वाटले की, असाच प्रकार चालू राहिला तर 
पांडवांच्या सैन्याचा लवकरच नायनाट होईल. भीष्म देवदानवांची सुध्दा एकाच 
दिवसांत चटणी उडवितील तेथे पांडवांची काय कथा ? अर्जुनाकडे पहावं तर 
भीष्मांविषयी त्याच्या मनात पूज्यबुध्दी असल्याने तो किंकर्तव्यमूढ बनला आहे. 
तेव्हा आपणच आता हातात शस्त्र धरून भीष्माशी लढावे, त्याशिवाय पांडवांच्या 
छातीवरचे हे मोठे दडपण दूर होणार नाही असा विचार श्रीकृष्णाच्या मनात 
आला.” 


“हातात चक्र घेऊन श्रीकृष्ण आपल्यावर धावून येतो आहे हे पाहून 
शांतनव भीष्म यत्किंचितही न डगमगता आपले हे गांडीवतुल्य टणत्कार 
करणारे धनुष्य दोन्ही हातानी खेचीत राहिले व म्हणाले, “हे कृष्णा, मी तुला 
नमस्कार करतो. तू आज माझा वध केलास, तर माझे इहपरलोकी कल्याणच 
आहे. तू स्वतः माझ्यावर चाल करून आलास (प्रतिज्ञा मोडून) एवढ्यानेच आज 
उभ्या त्रैलोक्यात माझा सन्मान झाला आहे असे मी समजतो.” (भीष्मपर्व ५९) 


महाभारतातील हे वर्णन विस्ताराने देण्याचा हेतू इतकाच की, पांडवांवर 
प्रेम असल्याने भीष्म मनापासून लढले नाहीत, असे काही टीकाकार म्हणताता, 
ते कसे चुकीचे आहे हे महाभारतातील पुराव्यानीच दाखवून द्यावे. पांडवांवर 
भीष्मांचे प्रेम होते हे खरेच आहे. ते तर बालपणी भीष्मांच्याच अंगाखांद्यावर 
खेळलेले होते. पण एकदा युध्दासाठी उभे राहिल्यानंतर खर्‍या क्षात्रधर्मानुसार 
लढण्यात त्यानी कसलीही कुचराई केली नाही. दुर्योधनाने पुन्हा पुन्हा टोचणी 
सावूनही त्यानी एकाही पांडुपुत्राचा वध केला नाही हे खरे; पण त्याची स्पष्ट 
कल्पना त्यानी सेनापतीपद स्वीकारतानाच दुर्योधनाला दिली होती. ज्या दोन 
अटींवर त्यानी कौरवसैन्याचे सेनापतीपद स्वीकारले होते, त्यातील एक अट 
आपण पांडुपुत्रांचा वध करणार नाही ही होती. दुर्योधनाने त्यावेळी ती मान्य केली 
पण नंतर मात्र भीष्मांच्यामागे भूणभूण लावली. 


दुर्योधनाच्या मर्मभेदक वाग्बाणानी व्यथित झालेल्या भीष्मानी युध्दाच्या 
नवव्या दिवशी पांडवसैन्याचा फार मोठा संहार केला. तेव्हा खिन्न होऊन युधिष्ठिर 
श्रीकृष्णाला म्हणाला, “हे कृष्णा, हत्तीने वेळूचे जंगल तुडवावे तसे माझे सैन्य 
पितामह चिरडून टाकीत आहेत. मी आता वनांत जातो. मला हे युध्द नकोसे झाले 


वटवृक्ष कोसळला ! ९३ 


आहे. मी मूर्खाने कुठून भीष्मांशी युध्दात गाठ घेतली असे मला झाले आहे. मला 
राज्य नको, काही नको. यातून माझा बचाव व्हावा असे तुला वाटत असेल तर 
काही उपाय सांग.” (भीष्मपर्व १०७) 


त्यावर श्रीकृष्ण म्हणतो, 'भीष्मांच्या वधाचा उपाय तू त्यानाच विचारलेला 
बरा.' 


श्रीकृष्णाच्या या सांगण्यातील खरा अर्थ असा की, स्वतः भीष्मानीच 
मरण्याचे ठरविल्याशिवाय त्याना कोणी मारू शकणार नाहीत." 


दैवाच्या या विचित्र लीलेचे युधिष्ठिराला हसू येते. तो उपहासाने म्हणतो, 
“बालपणीच पिता सोडून गेल्याने पोरक्या झालेल्या आम्हा मुलांना पितामहानी 
लहानाचे मोठे केले, अर्धे राज्य देवविले. त्यानाच आम्ही मारू पाहतो. तेव्हा 
आमच्या या क्षात्रधर्माचा धिक्कार असो |” 


त्या रात्री सगळे पांडव श्रीकृष्णासह भीष्मांच्या शिबिरात गेले व त्यानी 
भीष्माना त्यांच्या वधाचा उपाय विचारला. भीष्म युध्दाला व दुर्योधनाच्या कुजक्या 
बोलण्याना वैतागले होते. आपण अगदी जीव तोडून खर्‍या क्षात्रधर्मानुसार लढतों 
आहोत, पण दुर्योधनाचा आपल्यावर विश्र्वास नाही हे पाहून त्यानी शस्त्र खाली 
ठेवण्याचा विचार चालविला होता. पण भीष्मांसारखा योध्दा शस्त्र खाली केव्हा 
ठेवील ? युध्दात विजय मिळाल्यावर किंवा आपण स्वतः रणभूमीवर देह 
ठेवल्यावर. याहून अन्य कोणताही मार्ग भीष्मांच्या उज्ज्वल चारित्र्याला कलंक 
लावणारा ठरला असता. त्यानी मृत्यूचा मार्ग स्वीकारला. 


त्यानी पांडवांना सांगितले, “माझ्या हातात शस्त्र असेपर्यंत मी मरणार 
नाही. तुमच्या सैन्यात शिखंडी नावाचा जो योध्दा आहे तो माझ्याशी लढण्यास 
आला तर मी शस्त्र खाली ठेवीन. मग अर्जुनाने खुशाल माझा वध करावा.' 


अर्जुनाने वध करावा, शिखंडीने नव्हे. अर्जुन किंवा श्रीकृष्ण यांच्यासारख्या 
आपल्याशी तुल्यबळ असलेल्या योध्क्याच्या हातूनच आपल्याला मृत्यू यावा, 
सोम्यागोम्याच्या हातून नव्हे, अशी भीष्मांची उत्त्कट इच्छा होती. म्हणूनच तर 
ls श्रीकृष्ण चक्र घेऊन त्यांच्यावर धावून आला त्यावेळी त्याचे स्वागत केले 
ते. 


अर्जुनाच्या त्या वेळच्या मनःस्थितीचे अतिशय हदयस्पर्शी वर्णन 
महाभारतात केलेले आहे. भीष्मपर्वाच्या १०७ व्या अध्यायात म्हटले आहे की, 


ye चूतचक्र 


“याप्रमाणे भीष्मांच्या मुखातून त्यांचा वधोपाय समजून घेऊन, त्याना वंदन करून 
पांडव स्वशिबिरात गेले. भीष्म या प्रकारे बोलून, परलोकाकडे डोळे लावून 
बसले आहेत हे पाहून अर्जुनाला फार दुःख झाले व लाज वाटून तो म्हणाला, 'हे 
माधवा, भीष्म म्हणजे महाज्ञानी, बुध्दिमान पुरूष. त्यात सर्व कुरूकुलाला 
गुरुस्थानी आणि आमचे तर प्रत्यक्ष पितामहच. त्यांच्याशी मी युध्द कसे करावे? 
हे वासुदेवा, बालपणी मी खेळत असता धुळीने भरलेल्या माझ्या अंगाने 
पितामहांच्या मांडीवर लोळून मी त्यांचे अंग मलीन केले, पण तो थोर मनाचा 
महात्मा कधी माझ्यावर रागावला नाही. हे कृष्णा, त्यांच्या मांडीवर बसून मी 
त्याना 'बाबा' म्हणुन हाक मारली असता 'मी तुझा बाबा नाही, तुझ्या बाबांचा बाबा 
आहे' असे लडिवाळपणे जे मला म्हणाले, त्यांचा वध मी कसा करू ? त्याना 
खुशाल माझ्याशी लढू दे पण मी काही त्या थोर पुरुषाशी लढणार नाही.' 


भीष्मानी वधासाठी आपली योजना करावी हे अर्जुनाला काही आवडले 
नव्हते. भीष्म-द्रोणांच्या बाबतीत त्याचे मन कमालीचे हळवे होते. एक बालपणापासून 
अंगाखांद्यावर खेळविणारा, बापाच्या मरणाने पोरक्या झालेल्या पोरांना वाढविणारा 
आजोबा तर दुसरा विद्या शिकविणारा गुरू. तोही गुरू असा की, विद्या देताना 
त्याने हातचे काही राखून ठेवले नाही. दोघांच्याही मरणाने अर्जुन ढसढसा रडला. 
एवढा मोठा महारथी योध्दा, पण रणांगणावर लहान मुलासारखा रडला. 


दुसऱया दिवशी सूर्यास्ताच्या समयास शिखंडीचा रथ समोर दिसताच 
आपले मरण जवळ आले हे भीष्माना कळून चुकले. त्यानी मनाची तयारी 
केलीच होती. शिखंडीने त्यांच्यावर बाणांचा पाऊस पाडला. पण त्याकडे दुर्लक्ष 
करून भीष्म शिखंडीच्या रथामागे असलेल्या अर्जुनाशी लढत राहिले. अर्जुनाने 
त्यांच्यावर बाणांचा वर्षाव केला तेव्हा ते रथातून खाली कोसळले. 


कुरुकुलाचा सीमावृक्ष अखेर मूळापासून कोसळून पडला ! 


वटवृक्ष कोसळला | ९५ 
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कौरवांचे पहिले सेनापती भीष्म यांचे युध्दात पतन झाल्यांतर सेनापतीचा मुकूट 
कोणाच्य मस्तकावर चढवावा याची चर्चा कौरवांच्या शिबिरात सुरू झाली, तेव्हा 
'कर्ण, कर्ण, आम्हाला कर्ण पाहिजे' अशा घोषणा कौरवसैन्यातून होऊ लागल्या. 
रात्री शिबिरात कौरव पक्षाकडील प्रमूख मंडळीची बैठक झाली, तेव्हा सेनापती 
कोणास करावे असा प्रश्न दुर्योधनाने कर्णास विचारला. तो म्हणाला, “कर्णा, 
आपल्या पक्षातील या सर्व थोर थोर वीरांमध्ये भीष्मामागून सेनापती होण्यास 
कोण योग्य आहे याचा तूच विचार कर. तू म्हणशील त्याला आम्ही सर्वजण 
सेनापती करू. तू जे सांगशील त्यात बिलकूल अंतर होणार नाही.” 


दुर्योधनाचा कर्णाच्या शौर्यावर व बुध्दीवर केवढा भंरवसा होता हे 
यावरून दिसून येईल. खरे तर कर्णाची प्रत्येक मसलत दुर्योधनाला अधिकाधिक 
अधःपाताकडे नेत होती. पण दुर्योधनाला तसे वाटत नव्हते. तो कर्णाला आपला 
खरा हितचिंतक व जिवलग मित्र मानीत होता व तसा तो होताही. कर्णाच्या अंगात 
अनेक दोष असले तरी तो दुर्योधनाचा खरा मित्र होता. पांडव आपले बंधू हे 
कळल्यानंतरही व राज्याचे प्रलोभन चालून आल्यानंतरही त्याने दुर्योधनाचा पक्ष 
सोडला नाही. मरेपर्यंत त्याला साथ दिली याबद्दल त्याचे खरोखरच कौतुक केले 
पाहिजे. दुर्योधनाचे हित तो प्रामाणिकपणे चिंतित होता. पण त्याची बुध्दी भ्रष्ट व 
अर्जुनाच्या द्वेषाने बरबटलेली असल्याने त्याचा प्रत्येक सल्ला दुर्योधनाला 
अहितकारक ठरत होता. अर्थात, अंतिम परिणामाच्या दृष्टीने. तात्कालिक 
लाभाच्या दृष्टीने तो फायदेशीरच ठरत होता. म्हणूनच, भीष्मानंतर सेनापती 
कोणास करावे असा प्रश्र्न दुर्योधनाने कर्णाला विचारला. 


कर्ण स्वतः सेनापती बनण्यास उत्सुक होता. सैनिकांचीही तशी मागणी 
होती. पण गुरू द्रोणाचार्याना डावलून कर्णाला सेनापती केले असते तर प्रमुख 
योध्दे नाराज झाले असते. द्रोणाचार्याच्या मानाने कर्ण कनिष्ठच होता. शिवाय, 
कर्ण हा त्यांचा शिष्य होता. शिष्याच्या सेनापतीत्वाखाली लढणे द्रोणाचार्यांना 
कितपत मानवले असते कुणास ठाऊक | द्रोणाचार्यासारखा अऱ्त्रविद्येतील 
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आचार्य व धुरंधर योध्दा गमावणे कौरवपक्षाच्या दृष्टीने योग्य नव्हते. या गोष्टींचा 
विचार करून कर्ण म्हणाला - 


“हे सर्वच वीर श्रेष्ठ असून सेनापती होण्यास योग्य आहेत यात शंका नाही. 
पण सर्वांनाच काही एकाच वेळी सेनापती करता येत नाही. सेनापती हा एकच 
असावा लागतो व बाकीचे योध्दे त्याच्या आधीन असावे लागतात. माझ्या मते गुरु 
द्रोणाचार्य हेच सेनापती होण्यास योग्य आहेत. कारण, ते सर्व शस्त्रधरात श्रेष्ठ व 
शिवाय वृध्द असून आपले गुरू व योध्क्यांचे आचार्य असल्याने त्याना सेनापती 
नेमण्यास कोणाचाच विरोध राहणार नाही.” (द्रोणपर्व अ. ६) 


कर्णाचा हा सल्ला योग्य होता व सैनिकी दृष्टिकोनातून व इतरही 
परिणामांचा विचार करून त्याने तो दिला होता. द्रोणाचार्य हे जसे दिव्यास्त्रनिपूण 
होते तसे सैन्याचा व्यूह रचण्यातही कुशल होते. भारतीय युध्दात व्यूहपध्दतीला 
मोठे महत्त्व असल्याचे दिसून येते. द्रोणचार्यानी रचलेल्या चक्रव्यूहाचा भेद करणे 
पांडवांना कसे कठीण गेले ब ते व्यूहाच्या तोंडाशीच कसे अडकून पडले 
त्यावरून हे दिसून येईल. द्रोणाचार्य सेनापती होणे हे कौरवांच्या हिताच्या दृष्टीने 
आणखी एका कारणासाठी योग्य होते. पांडव पक्षातील प्रमुख योध्दा अर्जुन हा 
द्रोणाचार्यांचा आवडता शिष्य होता व दोघांचे भावनिक नाते लक्षात घेता अर्जुनाचे 
मनोधैर्य ढासळण्याची शक्यता होती व तसे झाले असते तर ते कौरवपक्षाच्या 
दृष्टीने फायदेशीरच झाले असते. भीष्मांच्या बाबतीतील अर्जुनाचा कचखाऊपणा 
ताजाच होता. या सर्व दृष्टिकोनातून विचार करून कर्णाने द्रोणाचार्याना सेनापती 
करण्याचा सल्ला दिला असावा. 


कर्णाने याप्रमाणे सूचना केल्यानंतर तेथे जमलेल्या सर्व वीरांनी ती मान्य 
केली. तेव्हा दुर्योधनाने तत्काळ द्रोणाचार्याना सेनापतीपदाचा विधिवत अभिषेक 
केला. 


दुर्योधनाच्या विराट सेनेतील बहुतेक वीर क्षंत्रियवर्णातील होते. द्रोण, कृप 
व अश्वत्थामा हे तेवढे ब्राह्मणवर्णातील होते. कर्ण, संजयसारखे काही थोडे 
सूतवर्गियांपैकी होते. प्राचीन काळी वर्णव्यवस्था कडक असली तरी एका 
वर्णातील लोक दुसर्‍या वर्णाचा व्यवसाय करीत असे दिसते. ब्राह्मणांकडे 
वेदविद्येचे अध्ययन आणि अध्यापन, यज्ञयाग व धार्मिक कृत्यांचे पौरोहित्य ही 
कर्मे व क्षत्रियांकडे राज्याचे रक्षण (सैनिकी विद्या) करण्याचे दायित्व सोपविलेले 
होते. वैश्यवर्णियांकडे व्यापार, शेतीव्यवसाय आणि गोपालन हे विभाग होते तर 
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शूद्रवर्णियांकडे सेवा (नोकरी) करण्याचे काम होते. पण ही व्यवस्था अगदी 
काटेकोरपणे पाळण्यात येत होती असे मानण्याचे कारण नाही. विश्र्वामित्र 
जन्माने क्षत्रिय आणि राजा असूनही नंतर तपश्र्र्येच्या जोरावर ब्रह्मर्षी झाला. 
याउलट जन्माने ब्राह्मण असलेले परशुराम, द्रोणाचार्य, कृपाचार्य, अश्वत्थामा 
हे कर्माने क्षत्रिय झाले. बालपणी पांचाल देशाचा राजपुत्र द्रुपद व द्रोण एकाच 
गुरूजवळ अध्ययन करीत होते. दोघांचीही मैत्री होती. विद्यार्थीदशेत श्रीमंत 
गरीब असा भेदभाव फारसा जाणवत नाही. त्यावेळची मैत्री निर्व्याज असते. 
¿aan द्रोणाचा निरोप घेताना म्हटले होते की, 'तू केव्हाही माझ्याकडे ये, माझे 
राज्य तुझेच आहे असे समज. द्रुपदाने हे त्यावेळी मनापासून म्हटले होते. त्यात _ 
ढोंग वगैरे काही नव्हते. पण लहानपणाची मैत्री मोठेपणीही टिकून राहते असे 
नव्हे. त्यातही ती विषम परिस्थितीतील माणसांची असली तर अधिकच कठीण. 
पण हे व्यवहारज्ञान साध्या भोळ्या स्वभावाच्या द्रोणाला नव्हते. दारिद्र्याने 
पिडल्यावर काही तरी अर्थार्जनाचा मार्ग शोधण्यासाठी म्हणुन तो द्रुपदाकडे 
आला. द्रुपद त्यावेळी सिंहासनावर बसला होता. आता तो राजा झाला होता. 
दोन्ही बाजूना मंत्रीगण, मानकरी बसले होते. त्या वैभवसंपन्न राजासमोर हा 
दरिद्री वेषातील ब्राह्मण जाऊन उभा राहिला. येथपर्यंत ठीक होते. राजासमोर 
अनेक याचक काही तरी मागण्यासाठी येत. राजाही शक्यतो त्यांच्या मागण्या 
पूर्ण करीत असे. द्रोणानी याचना केली असती तर द्रुपदाने त्याला आपल्या पदरी 
ठेवून घेतलाही असता. राज्यातील सैनिकी शाळेत युध्दविद्या शिकविण्यासाठी 
त्याला नेमून घेतला असता. पण द्रोण राजासमोर मित्रत्वाच्या नात्याने - 
बरोबरीच्या नात्याने उभा राहिला. त्याच नात्याने बोलत राहिला. द्रुपद निरहंकारी, 
शालीन वृत्तीचा असता तर गोष्ट वेगळी होती. दरिद्री सुदामा श्रीकृष्णाला 
भेटण्यासाठी आला तर श्रीकृष्णाने त्याचे स्वागत मोठ्या थाटामाटाने केले. त्याला 
आपल्या अंतर्गृहात ठेवून त्याचा पाहुणचार केला. पण द्रुपद म्हणजे श्रीकृष्ण 
नव्हे. त्याला दरिद्री द्रोणाने आपल्याकडे बरोबरीच्या नात्याने वागावे हे सहन झाले 
नाही. त्याने द्रोणाला हाकलून लावले. 


द्रोण दरिद्री असला तरी स्वाभिमानी होता. हा अपमान त्याच्या जिव्हारी 
लागला. पण दरिद्री माणूस धनिकाचे काय करू शकणार ? विमनस्क स्थितीत 
फिरत फिरत तो हस्तिनापूरास- आला. तेथे त्याचा मेहुणा कृपाचार्य हा 
कुरूकुलातील राजपुत्रांना शस्त्रविद्या शिकवीत होता. द्रोणाची अञ्रविद्येतील 
कुशलता भीष्मांच्या कानावर जाताच त्यानी मोठ्या आदराने द्रोणाला बोलावून 
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घेतले व राजपुत्रांना शस्त्रविद्या शिकविण्यासाठी त्याची नेमणूक केली. द्रोणाचे 
द्रोणाचार्य झाले. त्यांचे दारिद्रद्य गेले. त्यांच्या योग्यतेला साजेल अशी त्यांची 
व्यवस्था भीष्मानी ठेवली. द्रोणाचार्य मोठ्या वैभवात, राजपुत्रांचे गुरू या नात्याने 
हस्तिनापूरात राहू लागले. कुरुंच्या राजसभेत त्याना मानाचे आसन मिळाले. 


द्रोणाचार्यांना शस्त्र व अस्त्रविद्या उत्तम प्रकारे अवगत होती. त्यानी 
परशुरामांकडून अस्त्रविद्या संपादन केली होती. लवकरच द्रोणाचार्यांची कीर्ती 
सगळ्या भारतवर्षात पसरली. दूरदूरच्या देशातील राजपुत्र त्यांच्याकडे शास्त्रविद्या 
शिकण्यासाठी येऊ लागले. 


द्रोणाचार्यानी कुरूकुलातील राज॒पुत्रांच्या शिक्षणाकडे विशेष लक्ष दिले. 
त्याना शस्त्रविद्येत प्रवीण केले. अर्जुन हा त्यांचा सर्वात आवडता शिष्य. तल्लक 
बुध्दीचा आणि नम्र स्वभावाचा. द्रोणाचार्यानी जे जे शिकविले ते ते त्याने 
आत्मसात केले. द्रोणाचार्य प्रसन्न झाले. जी अस्त्रविद्या त्यानी इतरांस शिकविली 
नाही, ती त्यानी अर्जुनास शिकविली. त्यानी उपसंहारासह ब्रह्मास्त्र अर्जुनास 
शिकविले. आपल्या पुत्रासही त्यानी अस्तरविद्येत प्रवीण केले. पण ब्रह्मास्त्रासारखे 
अतिसंहारक अस्त्र ज्याच्याजवळ असते त्याच्याजवळ संयमही आवश्यक 
असतो. अर्जुनाजवळ हा संयम होता. अश्रवत्थाम्याजवळ नव्हता. त्याचा 
महाभयानक परिणाम पुढे दिसूनही आला. महाभारतातील अश्रवत्थाम्याचे 
व्यक्तिचित्र असंस्कृत, क्रूर, अविवेकी वाटते. स्वभावाने तो उतावळा वाटतो. 
योध्क्याजवळ अस्त्रविद्या असली तरी त्याचा प्रयोग निर्वाणीच्या क्षणीच करायचा 
असा नियम होता. एरव्ही de साध्या धनुष्यबाणांनीच लढत. अश््वत्थाम्याने 
अस्त्रांचा प्रयोग करताना विवेक बाळगला नाही. शेवटी तर त्याने जे केले ते 
धर्मयुध्दाच्या नियमात तर बसणारे नव्हतेच; पण माणुसकीलाही कलंक लावणारे 
होते. त्या निर्घृण कृत्यासाठीच अश्वत्थामा लोकांच्या लक्षात राहिलेला आहे. 
असो. 


द्रोणाचार्यांनी राजपुत्रांचे शिक्षण पूर्ण झाल्यावर त्यांच्याकडे औपोचारिक 
गुरुदक्षिणा मागितली. ती कोणती तर राजा द्रुपदाचा पराभव करून त्याला 
आपणासमोर आणविण्याची. द्रोणाचार्य ब्राह्मण होते, पण ब्राह्मणांची क्षमाशिलता 
त्यांच्याजवळ नव्हती. त्यांची ही सूडवृत्ती त्यांच्या पुत्राच्या अंगीही आलेली दिसते. 
त्याने तर पांडवांचा व पांचालांचा व्रंशच नष्ट करून टाकला. अर्थात, ही फार पुढची 
गोष्ट. आता द्रोणाचार्यानी द्रुपदाच्या पराभवाची गुरुदक्षिणा मागताच सगळे 
राजपुत्र सैन्यासह पांचालदेशात गेले. युध्दात अर्जुनाने द्रुपदाचा पराभव केला 
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व त्यास बांधून द्रोणाचार्यासमोर आणले. द्रोणाचार्यांच्या सूडाची तृप्ती झाली, पण 
एवढ्याने त्यांच्या मनाचे समाधान झाले नाही. त्यानी द्रुपदाच्या राज्याचा एक 
भाग-उत्तरपांचाल देश आपल्याकडे ठेवून घेतला. द्रुपदास शिक्षा करण्यासाठी. 
'बरोबरीच्या स्थितीतलेच मित्र असू शकतात असे तू मला सांगितले होतेंस नाही 
का ? आता आम्ही बरोबरीचे झालो'. असे ते द्रुपदाला हिणविण्यासाठी म्हणाले. 
आधी शिष्यांकरवी बांधून आणवून त्यानी द्रुपदाचा अपमान केलाच होता. वर 
त्यानी त्याचे अर्धे राज्यही हिसकावून घेतले. ब्राह्मणांचा दुसरा मोठा गुण 
निर्लोभीपणा. पण द्रोणाचार्यानी तो दाखविला नाही. 


झालेल्या अपमानाने व राज्यहानीमुळे द्रुपदाचे मन सूडाग्नीने धगधगत 
राहिले. त्याने द्रोणवधाच्या इच्छेने यज्ञ केला. त्या यज्ञातून एक पुत्र व एक तेजस्वी 
कन्या निर्माण झाली. हा पुत्र म्हणजे भारतीय युध्दात पांडवांचा सेनापती 
असलेला YET व ती कन्या म्हणजे महाभारताची नायिका द्रौपदी. 


द्रोणाचार्य उत्तरपांचालचे अधिपती झाले तरी ते अखेरपर्यंत कौरवांच्याच 
राजसभेत व सेवेत राहिले होते. कौरवांच्या खजिन्यातून त्याना नियमीत वेतन 
मिळत असावे. एके ठिकाणी ते दुर्योधनाला बजावतात की, 'मला जे वेतन मिळते 
ते तुझ्याकडून मिळत नाही. ते भीष्मांकडून मिळते म्हणुन मी त्यांच्याच आज्ञेचे 
पालन करीन” (हा वेळपर्यंत भीष्मच सर्व राज्यकारभार पहात असत असे 
दिसते. नंतर मात्र दुर्योधनाने हळूहळू भीष्मांचे अधिकार काढून घेण्यास आरंभ 
केला असावा. मोठ्या कुटूंबात होते तसेच येथे झाले असावे. त्यातही भीष्मांचा 
राज्यावर कायदेशीर हक्क नव्हता. त्यामुळे काहीच करता आले नसावे.) 
तात्पर्य, राज्य मिळूनही द्रोणाचार्य कौरवांच्याच राजसभेत एक मानकरी म्हणून 
होते. (अंगदेशचे राज्य मिळूनही कर्ण कौरवांच्याच राजसभेत कायम बसलेला 
दिसतो. या दोघांची राज्ये कोण चालवित होते याचा उलगडा होत नाही.) त्यामुळे 
भीष्मांच्या मागून सेनापती म्हणून त्यांची सहजपणे निवड झाली. 


द्रोणांचार्यांची सेनापती म्हणून निवड केली खरी; पण भीष्मांप्रमाणे 
त्यांचाही ओढा पांडवांकडे आहे याची पूर्ण कल्पना दुर्योधनाला होती. पांडवांचा 
वध करण्यास ते टाळाटाळ करतील याची त्याला कल्पना होती. त्याने एक 
निराळाच डाव रचला. कदाचित या डावाची कल्पना शकुनीमामांची असावी. 
दुर्योधनाने द्रोणाचार्यापुढे प्रस्ताव ठेवला तो पांडवांच्या वधाचा नव्हे, (तो होणार 
नव्हताच.) धर्मराजाला जिवंत पकडून आपल्यासमोर आणण्याचा. सर्व पांडवांना 
नव्हे, तर फक्त एकट्या युधिष्ठिराला. 


१०० द्युतचक्र 


द्रोणाचार्य दुर्योधनाचा हा प्रस्ताव ऐकून चकित झाले. ते म्हणाले, 
“धर्मराजाचा वध होऊ नये अशीच तुझी खरी इच्छा आहे का ? धर्मराज जिवंत 
रहावा अशी इच्छा धरून ज्या अर्थी तू आपल्या कुलाचे संरक्षण करीत आहेस, 
त्या अर्थी धर्मराज खराच अजातशत्रू आहे असे म्हटले पाहिजे.” 


सरळ मनाच्या द्रोणचार्याना दुर्योधन-शकुनीच्या कुटिल कारस्थानाचा 
अंदाज कसा येणार ? त्याना आनंद झाला तो याचाच की, दुर्योधन युधिष्ठिराचा 
घात करू इच्छित नाही. कदाचित, त्याला बंदिवान करून आपल्या अटीवर तह 
घडवून आणण्याचा दुर्योधनाचा विचार असू शकेल. तसे केले तर युध्दनीतीला 
ते धरुनच असल्याने त्यात गैर काही नव्हते. 


दुर्योधनावर हजार आरोप करता येतील. पण तो आतल्या गांठीचा होता, 
वरवर गोड़ बोलून आतून कांटा काढणारा होता असा आरोप कोणी करू 
शकणार नाही. जे मनात येईल ते तो बेधडकपणे बोलतो, आंतबाहेर काही नाही. 
महाभारतात म्हटले आहे, दुर्योधन खलप्रवृत्तीचा खरा; पण आपल्या मनातील 
हेतू लपवून ठेवण्याचे कसब त्याच्या जवळ नव्हते.' तो म्हणाला - 


“आचार्य, कुंतीपुत्र धर्मराजाचा युध्दात अंत झाला, तर त्यात माझा विजय 
झाला असे होत नाही. कारण, युधिष्ठिरास आम्ही मारले तर इतर कुंतीपुत्र आम्हा 
सर्वास निःसंशयपणे ठार मारतील. त्या सर्वाचा पराभव करणे कठीण आहे. 
त्यांच्यापैकी जो कोणी जिवंत राहील तो आमच्यापैकी एकासही जिवंत ठेवणार 
नाही. तेव्हा युधिष्ठिराच्या वधाचा विचार मी करणार नाही. त्यास पकडून तुम्ही 
माझ्याकडे आणले म्हणजे मी त्याला द्यूताचे निमंत्रण देईन. तो सत्यवचनी 
असल्याने ते नाकारणार नाही. (दुर्योधनास मनुष्यस्वभावाची उत्तम पारख 
असावी.) त्याला मी झूतात जिंकीन म्हणजे पुन्हा बारा वर्षे वनवास आणि एक 
वर्ष अज्ञातवास. (अज्ञातवासात ओळख पटली तर मग पुन्हा एकदा तेच चक्र 
सुरू) इतर भाऊ त्यालाच अनुसरणारे असल्याने तेही युधिष्ठिरामागून वनात 
जातील आणि या प्रकारे मला जो विजय मिळेल तो दीर्घकाळ टिकेल हे उघडच 
आहे. मग मला धर्मराजाच्या वधाची इच्छा करण्याचे काय करण आहे ?" 
(द्रोणपर्व १२) 


दुर्योधनाचे युधिष्ठिरावरच्या tar चे हे गुपीत ऐकून द्रोणाचार्यानी 
कपाळावर हात मारला असेल. पण ते तरी बिचारे काय करणार ? ते हुकूमाचे 
बंदे होते. दुर्योधनाच्या आज्ञेचे पालन करणे हे त्यांचे कर्तव्यच होते. 
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पण त्याना एक गोष्ट जाणवली. ही चतुर कल्पना दुर्योधनाच्या मेंदूतून 
निघालेली नाही. तिच्या मागे कोणाचा तरी धूर्त मेंदु आहे. 


तो कोणाचा याचा ते मनोमनी शोध घेऊ लागले. 


महाभारतकालीन क्षत्रियांची नीती अशी होती की, कुणी युध्दाला किंवा 
द्यूताला निमंत्रण दिले तर ते नाकारायचे नाही. दुर्योधन आपल्या भाषणात 
धर्मराजाचा उल्लेख 'सत्यवचनी' असा करतो यातील रहस्य हेच आहे. 
धर्मराजाच्या या दुबळेपणाचा किंवा दुबळ्या धर्माचरणाचाच फायदा तर 
दुर्योधनाने आजवर घेतलेला आहे. 


युध्दात कदाचित तो हरण्यात संभव आहे, द्यूतात नाही. कारण, 
बुध्दिबळात हमखास जिंकणारा गांघारदेशचा वजीर त्याच्या हातात आहे. 


धर्मराजास बंदिवान करून नेण्याचा पण द्रोणाचार्यांनी उचललेला आहे 
ही वार्ता हेरांकडून कळताच पांडव चिंताग्रस्त झाले. त्यानी धर्मराजाच्या 
संरक्षणाची कडेकोट व्यवस्था केली. युधिष्ठिराच्या रथाच्या आगे मागे, बाजूने 
कोणकोणत्या महारश्यांनी रहावे हे ठरवून दिले. 


द्रोणाचार्य पाच दिवस सेनापती होते. या पाच दिवसात पूर्वीच्या दहा 
दिवसात झाला नसेल इतका संहार झाला. धर्मयुध्दाचे नियम दोन्ही पक्षांकडून 
गुंडाळले गेले. भीष्म सेनापती होते तोपर्यंत हे नियम दोन्ही पक्षांकडून पाळले 
गेले होते. भीष्म हे कुरुकुलातील दोन्ही शाखांना आदरणीय असे ज्येष्ठ पुरुष 
होते व त्यांचा दराराही मोठा होता. शिवाय त्यांची धर्माचरणाबद्दल ख्याती होती, 
त्यामुळे युध्दाचे नियम मोडण्याचे धैर्य सहसा कुणाला झाले नसावे. गुरु 
द्रोणाचार्य हेही उभय पक्षाना आदरणीय असे पुरुष होते. त्यानी युध्दाचे नियम 
कसोशीने पाळण्याचे ठरविले असते तर त्या पाच दिवसात जे काही घडले ते 
कदाचित घडले नसते. पण द्रोणाचार्याचे युध्दावर नियंत्रण राहिले नसावे. एका 
योध्कयाबरोबर एकानेच लढायचे हा नियम मोडुन अभिमन्यूबरोबर सहा महारथी 
एकाच वेळी लढले व त्याला ठार मारले तेव्हा द्रोणाचार्यच सेनापती होते. इतकेच 
नव्हे, तर त्या सहापैकी एक स्वतः द्रोणाचार्यच होते. त्यांच्या डोळ्यांदेखतच 
मूर्च्छित अभिमन्यूला डोक्यावर गदेचा प्रहार करून दौःशासनीने ठार केले तेव्हा 
द्रोणाचार्यानी त्याला प्रतिबंध केला नाही. मुर्छित योध्क्यावर वार करणे हे 
अतिशय निंद्य कर्म होते. दुर्दैवाने तोच प्रयोग द्रोणाचार्यावरही करण्यात आला. 
ते समाधी अवस्थेत असताना धृष्टयुम्नाने त्यांचा वध केला. 


१०२ द्युतचक्र 


स्वतः द्रोणाचार्यांनीही धर्मयुध्दाचे नियम मोडून युध्द केले. युध्दाचा एक 
नियम असा की, समोर अस्त्रांचा प्रयोग करणारा योध्दा असला तरच आपण 
अस्त्रे सोडावीत. इतर वेळी नेहमीच्याच शस्त्रानी युध्द करायचे. पण द्रोणाचार्यांनी 
अनभिज्ञ सैनिकांवरही अस्त्रे सोडली. त्यानी ब्रह्मस्त्राचा मंत्र जपताच काय घडले 
याचे वर्णन महाभारतात पुढीलप्रमाणे केलेले आहे- 


“याप्रमाणे द्रोण क्षत्रिय संहारास प्रवृत्त झालेले पाहून विश्वामित्र, जमदग्नी, 
भारद्वाज, गौतम, वसिष्ठ, कश्यप प्रभृती अनेक ऋषी द्रोणास ब्रह्मलोकी 
नेण्याच्या उद्देशाने अग्निनारायणासह सत्त्वर त्यांच्या समीप प्राप्त झाले आणि 
ते सर्व रणांगणात MIA त्या द्रोणाचार्यास म्हणाले, “द्रोणा, तू अधर्मपूर्वक 
हे युध्द चालविले आहेस. आता वास्तविक तुझ्या निधनाचा समय आला आहे. 
तेव्हा द्रोणा, आम्ही समोर येऊन उभे राहिलो आहोत याचा विचार करून शस्त्र 
खाली ठेव. येथून पुढे अधिक क्रूरपणाने Pra करणे तुला योग्य नाही. तू अस्त्र 
न जाणणाऱ्या लोकांना ब्रह्मस्त्राने दग्ध केलेस. परंतु ब्रह्मन, तू जे हे अशा प्रकारे 
कृत्य केलेस ते काही योग्य नाही.” (द्रोणपर्व १९०) 


वरील वंदनीय ऋषी प्रत्यक्षच तेथे आले असा त्याचा खरा अर्थ नसावा. 
पण द्रोणांच्या या अधर्मयुध्दाने महाभारतकाराना काय वाटले त्याचे दर्शन वरील 
वर्णनातून घडते. 


आपला अपमान करणाऱ्या द्रुपदाला शिष्यांकरवी बांधून आणण्याची 
कृती ब्राह्मणधर्माशी विसंगत असली, तरी द्रोणाचार्यानी स्वीकारलेल्या क्षत्रियधर्माशी 
ती सुसंगत अशीच होती. त्यामुळे त्या कृतीविषयी त्याना फार दोष देणे सयुक्तिक 
ठरणार नाही. शिवाय, माणसाच्या सहजधर्माशीही ती सुसंगत अशीच आहे. पण 
द्रुपदाचे अर्धे राज्य हिरावून घेणे ही गोष्ट तत्कालिन क्षत्रियनीतीशीही विसंगतच 
नव्हे तर विरोधी आहे. युध्द करून शत्रूचा पराभव करणे व खंडणी घेऊन त्याला 
सोडून देणे, किंवा युध्दात ठार मारणे ही क्षात्रियनीती होती. पण त्याचे राज्य 
हिरावून घेतले जात नसे. याबाबतीत तीन उदाहरणे पुरेशी आहेत. श्रीकृष्णाने 
कंसास मारले पण त्याचे राज्य घेतले नाही. जरासंधास मारले पण त्याच्या पुत्रास 
राज्यावर बसविले. नरकासुरास मारले पण त्याच्या पुत्रास राज्य दिले. भारतीय 
युध्दानंतर महर्षी व्यासांनी धर्मराजास सांगितले की, 'दोन्ही पक्षांकडून जे राजे 
लढले व नाश पावले, त्यांच्या राज्यात तू स्वतः जाऊन किंवा दूत पाठवून त्यांच्या 
विधवा राण्यांचे सांत्वन कर. त्यांचे कुणी पुत्र किंवा अन्य वारस असतील तर 
त्याना राज्यावर बसव व त्यांच्या संरक्षणाची व्यवस्था कर.' ही त्या काळची 
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आदर्श क्षत्रिय राजनीती होती. द्रोणाचार्यानी क्षात्रवृत्ती स्विकारली पण ही नीती 
पाळली नाही. 


ही गोष्ट सोडली व सेनापतीत्वाच्या काळात घडलेल्या काही अधर्मयुक्त 
कृत्यांकडे काणाडोळा केला व अभिमन्यूशी झालेल्या अधर्मयुध्दात स्वतःही 
भाग घेतला याकडे दुर्लक्ष केले तर द्रोणाचार्याचे एकंदर चारित्र्य आदरणीय 
असेच होते. YEA हा आपल्या शत्रूचा पुत्र आहे, व आपल्या नाशासाठी उत्त्पन्न 
झाला आहे हे माहीत असूनही त्याला त्यानी इतर राजपुत्रांबरोबर युध्दविद्या 
शिकविली. सूतपुत्र समजल्या जाणाऱ्या कर्णालाही त्यानी विद्या नाकारली नाही. 
या गोष्टी त्यांच्या मनाच्या उदारतेवर प्रकाश टाकतात. पण त्याचबरोबर 
निषादराजपुत्र एकलव्य याला त्यानी विद्या देण्याचे नाकारले व आपणास 
गुरूस्थानी मानून त्याने विद्या संपादन केल्यांनतर गुरूदक्षिणा म्हणून त्याचा 
अंगठा मागून घेतला हे त्यांचे कृत्य दोषास्पद वाटते. 


भीष्म हे भगवान परशुरामांचे शिष्य. द्रोण हेही परशुरामांचेच शिष्य. 
पराक्रमाच्या दृष्टीने भीष्म-द्रोणांची योग्यता सारखीच असावी हे महाभारतात त्या 
दोघांचा असंख्य वेळा एकत्र उल्लेख येतो त्यावरून वाटते. कौरवांच्या राजसभेत 
भीष्मांच्या खालोखाल द्रोणांना मान होता. महत्वाच्या प्रसंगी धृतराष्ट्र द्रोणांनाही 
सल्ला विचारताना कधी कधी दिसतो. त्या त्या प्रसंगी द्रोणांनी आपले स्पष्ट मत 
व्यक्त केलेले आहे. पांडवांना त्यांचे राज्य परत देणे न्यायाचे आहे असे त्यानी 
धृतराष्ट्राला अनेकदा सांगितले आहे. मनातून द्रोणांचा ओढा पांडवांकडे होता. 
अर्जुन हा तर त्यांचा पट्टशिष्य होता. तो सदैव विजयी व्हावा अशी त्यांची 
मनापासूनची इच्छा होती. तरीही एकदा कौरवांच्या बाजूने युध्दात उतरल्यावर 
त्यानी स्वामीद्रोह केला नाही. ते मनापासून लढले, अधिक कडवेपणाने लढले. 
हा कडवेपणा भीष्मांच्या ठिकाणी दिसत नाही. हे युध्द थांबावे अशी भीष्मांची 
इच्छा होती. ते शरपंजरी पडल्यावरही त्यानी ती इच्छा दुर्योधनाजवळ प्रकट 
केली. एकांतात कर्ण भेटीस आल्यावर त्याला त्याचे जन्मरहस्य सांगून युध्द 
थांबविण्याचा अखेरचा प्रयत्नही त्यानी केला. 


भीष्मांच्या मनात असलेले कुरुकुलाविषयीचे ममत्व द्रोणांच्या मनात 
असण्याचे कारण नव्हते. म्हणून युध्द सुरू होण्यापूर्वी त्यानी ते टाळण्याचा 
प्रयत्न केला असला तरी एकदा युध्द सुरू झाल्यानंतर त्यानी ते थांबविण्याचा 
प्रयत्न केला नाही. असो. 


द्युतचक्र 





युध्दाच्या पंधराव्या दिवशी द्रोणाचार्यानी पांडवांच्या सैन्याचा मोठाच 
संहार केला. ते पाहून श्रीकृष्ण अर्जुनास म्हणाला, “त्या महाधनुर्धर द्रोणांच्या 
हातात धनुष्य असताना त्यांचा पराभव करणे इंद्रासह सर्व देवांनाही कदापि 
शक्य नाही. जर याने शस्त्र खाली ठेवले तरच मनुष्यांकडून त्याचा वध होणे 
शक्य आहे. तेव्हा पांडवहो, यावेळी धर्म वगैरे सर्व गुंडाळून जेणेकरून जय 
मिळेल आणि हा रुक्मवाहन द्रोण युध्दात आपणा सर्वांचा निःपात करणार नाही 
अशी युक्ती तुम्ही योजिली पाहिजे. मला वाटते की, अश्वत्थामा मेला तर हा 
लढणार नाही. तेव्हा युध्दात तो मारला गेल्याचे कोणी तरी त्याला सांगावे.” 
(द्रोणपर्व १९०) 


धर्मअधर्माचे सोयरसुतक भीमाला कधीच नव्हते. त्याने आपल्याच 
सैन्यातील मालवराजाचा अश्र्वत्थामा नावाचा हत्ती ठार मारला व 'अश्वत्थामा 
मारला गेला हो' अशी सगळीकडे हूल उठविली व तसे स्वतः जाऊन 
द्रोणाचार्यांनाही सांगितले. 


द्रोणाचार्यावर हा वज्राघातच होता. पण भीमाच्या सांगण्यावर त्यांचा 
विश्र्वास बसला नाही. धर्मराज कधीही असत्य बोलणार नाही हे त्याना माहीत 
होते. पूर्वी शिकविताना शिष्याशिष्यात काही भांडणतंटा उद्‌भवला तर 
युधिष्ठिरास विचारून त्याच्याकडून सत्य काय हे समजावून घेऊनच न्यायनिवाडा 
करण्याची त्यांची पद्धत होती. इतका त्यांचा युधिष्ठिरावर विश्र्वास होता. आताही 
ते सत्य समजावून घेण्यासाठी त्याच्याजवळ गेले. 


युध्दात आणि प्रेमात सर्व काही क्षम्य असते म्हणतात. श्रीकृष्ण तसेच 
बागणारा होता. पण त्याला कोणी दोष देत नाही. तो तसे बागणार हे आपल्याला 
आधीच माहीत असते. पण युध्दातील विजयाकरता काय, स्वतःच्या प्राणावर 
बेतले तरी असत्य न बोलणारा अशी ज्याची कीर्ती होती, तो सत्यवचनी, 
सत्याचरणी धर्मराजही या प्रसंगी असत्य बोलला. 'अश्वत्थामा मेला हे खरे आहे.' 
मग हळू आवाजात तो म्हणाला, 'नरो वा कुंजरो वा' माणूस की हत्ती हे माहीत 
नाही.' 


अधर्मापासून, असत्याचरणापासून स्वतःचे रक्षण करण्याचा युधिष्ठिराचा 
तो दुबळा प्रयत्न होता. 


धर्मराजाच्या तोंडून 'अश्चत्थामा मेला हे खरे आहे' हे वाक्य ऐकताच 
द्रोणाचार्य खिन्न झाले. अश्चवत्तथामा त्यांचा एकुलता एक पुत्र होता. तो जिवंत नसेल 
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तर आपण तरी कशाला जिवंत रहायचे असे त्याना वाटले. त्यानी धनुष्यबाण 
टाकून दिले व ते रथातच ध्यानमग्न होऊन बसले. 


इतका वेळ त्यांच्याशी लढत असलेल्या धृष्टयुम्नाने ही संधी साधली. 
त्याने आपल्या रथातून उडी टाकली ब तो द्रोणाचार्याच्या रथात चढला. दूर 
असलेल्या अर्जुनाने त्याचा निषेध केला. पण तिकडे लक्ष न देता धृष्टयुम्नाने 
क्षणार्धात ध्यानमग्न द्रोणाचार्याचे मस्तक खड़गाने धडावेगळे केले. 


मूच्छित अभिमन्यू व ध्यानमग्न द्रोणाचार्य यांच्या वधाच्या घटना या 
भारतीय युध्दातील सर्वात अधम घटना आहेत. 


१०६ द्युतचक्र 
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भारतीय युध्दातील सर्वात हदयद्रावक-मनाला चटका लावणारी घटना म्हणजे 
अभिमन्यू-बध. या घटनेवर आजतप्रर्यंत किती काव्ये रचली गेली, किती नाटके 
लिहीली गेली याची गणती करता येणार नाही. कोवळ्या वयाचा तडफदार 
अभिमन्यू, अंगावरची हळदही निघाली नाही अशी त्याची पत्नी उत्तरा, 
पुत्रनिधनाच्या दुःखाने वेडीपिशी झालेली सुभद्रा, सुडाने पेटलेला अर्जुन ही चित्रे 
अजुनही वाचकांच्या मनात सजीव होऊन वावरतात. हजारो वर्षे होऊन गेली 
तरी भारतातील लोक त्याना अजून विसरलेले नाहीत. 


अभिमन्यू म्हणजे कोवळा मुलगा. नुकतीच मिसरूड फुटलेला. भारतीय 
युध्दाच्या वेळी त्याचे वय विशिच्या आतबाहेर असावे. नुकतेच सहा महिन्यापूर्वी 
त्याचे लग्न झालेले. पांडव आज्ञातवासातून प्रकट झाले तेव्हा विराटाला कळले 
की, अंतर्गृहात आपल्या मुलीला जो नृत्य शिकवित होता तो अर्जुन होता. त्याने 
त्या मुलीला अर्जुनालाच अर्पण करण्याचे ठरविले. पण अर्जुन म्हणाला, A 
तिला माझी मुलगी मानतो. मी तिला माझी सून करून घेईन.' अभिमन्यूचे 
उत्तरेशी लग्न झाले आणि लग्नाची नवलाई संपण्याच्या आतच युध्द सुरू झाले. 
सुंदर सजविलेले श्यामंदिर सोडून अभिमन्यू शस्त्रास्त्रांनी भरलेल्या शिबिरात 
दाखल झाला. 


द्रोणाचार्यानी चक्रव्यूह रचला. सैन्य रचनेतील हा सर्वात अवघड व्यूह 
होता. हा व्यूह भेदण्याचे ज्ञान फक्त स्वतः द्रोणाचार्य, अर्जुन आणि श्रीकृष्ण यानाच 
होते. द्रोणानी दुर्योधनाला सांगितले की, 'अर्जुनाला तू कसेही करून बाजूला ने, 
म्हणजे मी युधिष्ठिरास बंदिवान करुन तुझ्या स्वाधीन करतो.' 


अर्जुनास युध्दात गुंतवून बाजूला नेण्याचे काम दुर्योधनाने संशप्तकांवर 
सोपविले. हे संशप्तक कोण होते ? महाभारतात त्यांच्यांसंबधात जे वर्णन 
करण्यात आलेले आहे त्यावरून संशप्तक म्हणजे आजच्या काळातील 
'कमांडो फोर्स' असावा. युध्दात शत्रूला मारू किंवा आपण मरून जाऊ, परंतु 
मागे फिरणार नाही अशी शपथ घेतलेले कसलेले योध्दे असा 'संशप्तक' या 
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संज्ञेचा खुलासा करण्यात आलेला आहे. अग्नीसाक्ष शपथ या वीरानी घेतलेली 
असे आणि प्राणार्पण करून ते तिचे पालन करीत. हे सैन्य बरेच मोठे असावे. 
हजारो रथ, हत्ती, घोडे व कडवे सैनिक यानी हे सैन्य युक्त होते. त्रिगर्त देशाचा 
राजा सुशर्मा हा त्या सैन्याचा अधिपती होता व स्वतः सुशर्मा, त्याचे बंधू ara, 
सत्त्यवर्मा, सत्त्यरथ, सत्त्येष व सत्त्यकर्मा हे पराक्रमी योध्दे होते. पूर्वी कधीतरी 
सुशर्म्याचे अर्जुनाशी वैर निर्माण झाले होते व तेव्हापासून तो अर्जुनाचा द्वेष 
करीत होता. दुर्योधनाशी सुशर्म्याचे सख्य होते. त्यामुळे तो आपल्या सैन्यासह 
कौरवांच्या बाजूने लढत होता. अर्जुनाच्या वधाची सुशम्यनि प्रतिज्ञा केली होती. 
प्रतिज्ञा शेवटास नेऊ किंवा नष्ट होऊ अशा निर्धाराने संशप्तक या युध्दात लढत 
होते. दुर्योधनास हे माहीत होते म्हणून अर्जुनास मुख्य युध्दभूमीवरून दूर 
नेण्याचे काम त्याने संशप्तकांवर सोपविले. 


अर्जुनाचा असा नियम होता की, जो कोणी त्याला युध्दाचे आव्हान देईल, 
तो मग कोणीही असो, त्याचे आव्हान स्वीकारायचे. त्यापासून माघार घ्यायची 
नाही. म्हणून, द्रोणाचार्यानी धर्मराजास जिवंत पकडण्याची प्रतिज्ञा केलेली आहे 
हे कळूनही, व धर्मराज जाऊ नको असे विनवीत असतानाही, त्याच्या 
रक्षणासाठी सत्त्यजित नावाच्या पराक्रमी पांचाल वीराची योजना करून अर्जुन 
संशप्तकांकडे सूर्योदयापूर्वीच निघून गेला. दुर्योधनाच्या सूचनेप्रमाणे सुशर्म्याने 
आपले सैन्य मुख्य युध्द भूमीपासून दूर दक्षिण दिशेस ठेवले होते. अर्जुन तिकडे 
निघून गेला ब इकडे धर्मराज पाहतो आहे तो द्रोणाचार्यानी चक्रव्यूह रचलेला. 
त्याचा भेद करण्याचे ज्ञान द्रोणाचार्य वगळता फक्त चौघाना होते असे 
महाभारतात सांगितलेले आहे. श्रीकृष्ण, अर्जुन, PUTA प्रद्युम्न व अर्जुनपुत्र 
अभिमन्यू, पैकी प्रय्ुम्नाने युध्दात भाग घेतलेला दिसत नाही. श्रीकृष्ण व अर्जुन 
संशप्तकाशी लढण्यात गुंतलेले. राहिला एकटा अभिमन्यू. त्याला फक्त अर्धेच 
ज्ञान होते. चक्रव्यूहाचा भेद करून अंतर्भागात तो जाऊ शकत होता, पण परत 
येताना कोणत्या मार्गाने यावे याचे ज्ञान त्याला नव्हते. अर्जुनाने त्याला त्या विद्येचा 
पूर्वार्ध शिकविला होता व उत्तरार्ध शिकवायचे राहून गेले होते. काही पुराणातून 
गरोदर असलेल्या सुभद्रेला श्रीकृष्ण चक्रव्यूहाच्या भेदाचे तंत्र समजावून सांगतो 
त्यावेळी गर्भावस्थेत असलेला अभिमन्यू ते ऐकत असतो, पण मध्येच सुभद्रेला 
झोप आली त्यामुळे त्याचे ज्ञान अर्धवट राहिले अशी कथा आहे. आपल्या 
पुराणांच्या कर्त्यांना कोणतीही गोष्ट सरळ भाषेत सांगण्याची संवय नाही. ते ती 
गोष्ट अद्भूताच्या आवरणात गुंडाळतात. द्रोणपर्वाच्या ३५ व्या अध्यायात 


१०८ द्यूतचक्र 


अभिमन्यू धर्मराजास सागतो की, 'व्यूहाचा भेद कसा करावा ही विद्या मला 
पित्याने शिकविली आहे. तेव्हा मी चक्रव्यूहाचा भेद निश्चयाने करीन. पण आत 
गेल्यानंतर काही संकट उपस्थित झाल्यास व्यूहातून बाहेर पडता येईल की नाही 
याविषयी मात्र खात्री देता येत नाही.' 


अभिमन्यूच्या वधानंतर अर्जुनही धर्मराजास म्हणतो की, “आज द्रोणानी 
चक्रव्यूह रचला आहे हे मी ऐकले तेव्हाच तो तुम्ही कसा भेदणार याची चिंता मला 
लागून राहिली होती. कारण, एकट्या अभिमन्यूशिवाय ही विद्या तुम्हांपैकी 
कोणासच माहीत नाही हे मला ठाऊक होते; आणि त्यासही व्यूहातून परत कसे 
फिरावे हे मी शिकविले नव्हते.' (द्रोणपर्व ७२) 


यावरून चक्रव्यूहभेद अर्जुनानेच अभिमन्यूला शिकविला होता आणि 
तोही प्रत्यक्षपणे. गर्भावस्थेत नव्हे. मग सुभद्रा गरोदर असताना श्रीकृष्ण तिला 
चक्रव्यूहाचे रहस्य सांगतो ही लोकप्रिय कथा कशी काय निर्माण झाली हे कळत 
नाही. 


अभिमन्यूने जेव्हा धर्मराजास सांगितले की, आपण फक्त चक्रव्यूहात 
कसे जावे तेवढेच जाणतो. बाहेर कसे यावे ते जाणत नाही. तेव्हा धर्मराजाने 
त्यास आश्वासन दिले की, "भीम, नकुल, सहदेव, धृष्टद्युम्न, सात्यकीप्रभृती वीर 
तुझ्याबरोबर राहतील. तू एकदा त्याना आत जाण्याची वाट करून दे. म्हणजे 
मग ते कौरवसैन्याचा धुव्वा उडवितील व तुझेही रक्षण करतील. एकदा त्यानी 
व्यूहरचना विस्कळीत करून टाकली की मग परत येण्यास अवघड ते काय 
राहिले ?' 

धर्मराजाने सांगितले ते बरोबरच होते. एवढे बलाढ्यावीर एकदा व्यूहाच्या 
अंतर्भागात पोचले की तो कोसळून पडण्यास कितीसा उशीर लागला असता? 
पण - 

'पोजितो नर एक काही, दैव योजिते दुसरेची'. याच वेळी नेमका जयद्रथ 
व्यूहाच्या तोंडाशी आपल्या सैन्यानिशी येऊन उभा राहिला. चक्रव्यूहाच्या 


प्रवेशद्वाराचे रक्षण करण्याची जबाबदारी त्याच्यावर सेनापती द्रोणाचार्यानी 
सोपविली होती. 


वास्तविक, सिंधुराजा म्हणजे असा कोणी बलाढ्य योध्दा नव्हे. पण 
प्रत्येक कुत्र्याचा एक दिवस असतो' अशी एक म्हण आहे. आजचा दिवस 
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जयद्रथाचा होता. 


पूर्वी कधीतरी जयद्रथाने पांडवांचा आपल्या हातून पराभव व्हावा असा 
हेतू मनात धरून तपश्र्र्या केली होती. त्यावेळी भगवान श्रीशंकरानी त्याच्या 
स्वप्नात येऊन वरदान दिले होते की, “सर्व पांडवांचा नव्हे, पण अर्जुन वगळता 
इतरांचा तू एक दिवस पराभव करशील.' 


तो हा दिवस होता ! 


बालसूर्यासारखा तेजस्वी वीर अभिमन्यू आपल्या रथात बसून रणाक्षेत्राकडे 
निघाला. तो पराक्रमी व उत्त्साही खरा; पण कोवळा तरूण. युध्दाचा त्याला 
फारसा अनुभव नव्हता. द्वारकेत असताना त्याच्या मामाने - श्रीकृष्णाने व 
कृष्णपुत्र प्रद्युम्नाने त्याला युध्दविद्या शिकविली होती. धनुर्विद्येत तर तो प्रवीण 
होताच; पण गदायुध्द, खड्गयुध्दही तो चांगला जाणत होता. भावी जीवनात तो 
आपल्या पित्याप्रमाणेच अद्वितीय वीर होणार याविषयी कोणास शांका नव्हती. 
पण तो अननुभवी होता. प्रत्यक्ष रणभूमीवरील युध्दाचा त्याला अनुभव नव्हता. 
भारतीय युध्द सुरू झाले आणि अभिमन्यूने रणक्षेत्रावर पहिले पाऊल टाकले. 
गेल्या बारा दिवसांचा फक्त अनुभव. त्या दिवसात त्याने मोठा पराक्रम करून 
मोठमोठया वीरांना पाणी पाजले होते. अभिमन्यू प्रतिअर्जुन आहे, सिंहाचा छावा 
आहे असे उद्गार सैनिकांच्या तोंडून निघत होते. चक्रव्यूहाचा भेद करून तो जेव्हा 
आत गेला व द्रोणाचार्य, कर्ण, कृप, अश्रवत्थाना, कृतवर्मा यांच्यासारख्या 
कौरवसेनेतील पहिल्या दर्जाच्या महारथ्यांशी त्याची गाठ पडली, तेव्हा त्याने त्या 
सर्वाच्या तोंडाला अक्षरशः फेस आणला. त्याचा तो पराक्रम पाहून द्रोणाचार्य 
कृपाचार्यास म्हणाले, “हा अर्जुनपुत्र रणांगणात कसा संचार करतो आहे पहा. 
युध्दात याची बरोबरी करणारा एकही वीर आज आपल्याजवळ नाही. मनात 
आणील तर हा एकटाच आज आमच्या सर्व सैन्याचा फडशा पाडील असे वाटते." 
(द्रोणपर्व ३९) 


कौरवांचे अफाट सैन्य व त्याचे नेतृत्व करणारे कुशल योध्दे, व दुसऱया 
बाजूला पांडवसैन्याचे नेतृत्व करणारा अभिमन्यूसारखा अननुभवी तरुण पाहून 
हा कौरवसेनेला कसे काय तोंड देणार याची चिंता त्याच्या सारथ्याला वाटू 
लागली. तो म्हणाला, “महाराज, पांडवांनी आजच्या युध्दाची ही जी जोखीम 
आपल्या खांद्यावर टाकली आहे, ती आपल्या आवाक्याबाहेरची आहे असे मला 
वाटते. कौरवांचे सेनापती द्रोणाचार्य धनुर्विद्येतील आचार्य व मोठे कसलेले योध्दे 
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असून शिवाय दिव्यास्त्रातही निष्णात आहेत. आपण आजपर्यंत केवळ सुखात 
वाढलेले असून युध्दकलेतही अनभ्यस्तच आहात. तेव्हा व्यूहात प्रवेश करण्यापूर्वीच 
आपण या गोष्टींचा विचार करा.” 


अनुभवी सारथ्याने योग्य तोच सल्ला दिला होता. यात त्याचा अभिमन्यूचा 
तेजोभंग करण्याचा हेतू नव्हता. जे वास्तव त्याला जाणवत होते ते त्याने आपल्या 
धन्याला सांगितले होते. पण अभिमन्यूसारखा उत्साहाने सळसळणारा निर्भय 
तरुण थोडेच ऐकणार ? तो हसून म्हणाला, “सर्व देवांसह इन्द्र किंवा भूतगणांसह 
प्रत्यक्ष रुद्र जरी यावेळी समरांगणात आला तरी मी एकटा त्याच्याशी युध्द 
करीन. मग द्रोणाचार्याची किंवा या क्षात्रमंडळाची काय कथा ?” 


प्रत्यक्ष युध्दात अभिमन्यूने बोलल्याप्रमाणेच पराक्रम करू दाखविला. 
युध्दातील चढाईचा त्याचा वेग इतका प्रचंड होता की, त्याच्यापुढे कौरवसैन्य 
पालापाचोळ्याप्रमाणे उडून गेले. एकही कौरववीर त्याच्यापुढे उभा राहण्यास 
धजेना. त्याचा तो पराक्रम पाहूनच द्रोणाचार्यांनी वरील उद्गार काढले. 
अभिमन्यूने शल्यास व दुःशासनास मूर्च्छित पाडले, कर्णाचा पराभव केला, 
शल्याचा पुत्र व बंधू यांचा वध केला दुर्योधनाचा पुत्र लक्ष्मण यास ठार मारले, 
कर्णाच्या एका भावाचा वध केला, तेव्हा Y लांडग्याला सर्वजण मिळून अडवा, 
नाही तर तो सगळ्यांना खाऊन टाकील' असे दुर्योधन ओरडला. तत्काळ सहा 
महारथ्यांनी अभिमन्यूला गराडा घातला व ते एकाच वेळी अभिमन्यूशी लढू 
लागले. वास्तविक धर्मयुध्दाच्या नियमानुसार एका वेळी एका योध्याने एकाशीच 
लढावयाचे असते. भीष्म सेनापती असेपर्यंत हा नियम दोन्ही बाजूंनी पाळला 
गेला. पण द्रोणाचार्याचे सेनेवर नियंत्रण फारसे उरलेले दिसत नाही. स्वतः 
द्रोणाचार्यच नियमांविषयी उदासीन असलेले दिसतात. तेथे इतरांचे काय ? 
एकट्या अभिमन्यूशी लढणारे हे सहा महारथी कोण होते ? कर्ण, कृप, 
अश्वत्थामा, कृतवर्मा आणि अयोध्येचा राजा बृहदबल. सहावे होते स्वतः 
द्रोणाचार्य. ज्यांची नुसती नावे ऐकताच कृतांताच्याही काळजात धडकी भरावी 
असे हे दिग्गज वीर. त्यानी अभिमन्यूच्या रथाचे घोडे मारले, त्याचा सारथी 
मारला व अखेर रथही मोडून टाकला. तेव्हा रथाखाली उतरून अभिमन्यू ढाल 
तलवार घेऊन लढू लागला. त्याने कोसलाधिपती बृहद्‌बलास ठार केले. सर्व 
शस्त्रांचा निकाल लागल्यावर त्याने मोडलेल्या रथाचे चाक उचलले व त्याने तो 
लढू लागला. इतक्यात नव्या दमाचा तरुण योध्दा दौःशासनी तेथे आला. त्याचे 
व अभिमन्यूचे गदायुध्द सुरु झाले. यावेळेपर्यत अभिमन्यू दमला होता. त्याचे 


चक्रव्यूहात फसलेला सिंहाचा छावा १११ 


सर्वांग रक्ताने भरून गेले होते. चिलखत तुटले होते. तशाही अवस्थेत तो 
आवेशाने लढत होता. गदेचे प्रहार दोघांच्याही अंगावर होत होते. इतक्यात 
दोघांच्याही गदा एकाच वेळी एकमेकांच्या डोक्यावर आदळल्या व दोघेही 
मूर्च्छित होऊन भूमीवर पडले. काही क्षण तसेच गेले. एवढ्यात दौःशासनी 
सावध झाला. डोळे उघडून त्याने पाहिले तर अभिमन्यू अजून मूच्छित होता. 
दौःशासनीने आपली गदा उचलली व अभिमन्यूच्या दिशेने तो जाऊ लागला. 
त्याचा उद्देश जाणून द्रोणाचार्यानी ओरडून निषेध केला. पण दौःशासनीने 
तिकडे लक्ष दिले नाही. इतक्यात अभिमन्यूने सावध होऊन डोळे उघडले. पण 
त्यास उठून बसण्याचीही संधी न देता दौःशासनीने त्याच्या डोक्यावर गदेचा 
जोरदार प्रहार केला. अभिमन्यूचा अंत झाला. क्रूर लांडग्यांच्या टोळीने घेराव 
घालून सिंहाच्या छाव्याला मारावे, तसे कौरवांनी अभिमन्यूला मारले. 


कधी न पाहिलेला एखादा अत्यंत तेजस्वी तारा रात्री आकाशात उगवावा, 
काळोखात बुडलेल्या पृथ्वीला आपल्या प्रकाशाने त्याने उजळून टाकावे, आणि 
हा कोण नवीन तारा नभांगणात उदयास आला आहे, अशा कुतुहलाने विस्मित 
होऊन लोक त्याच्याकडे पहाताहेत तोच तो निखळून पडावा असा प्रकार झाला. 


महाभारतात अनेक महान पराक्रमी वीरांचे दर्शन होते. अनेकांनी अनेक 
पराक्रम गाजविलेले आहेत. पण अभिमन्यूच्या पराक्रमाला तोड नाही. एकवेळ 
भीमार्जुनही विसरले जातील, पण लोकमानसातून अभिमन्यूचे चित्र कधी पुसले 
जाणार नाही. वीर आणि करुण या दोन रसांनी भरलेले अभिमन्यूवधाचे हे काव्य 
आज हजारो वर्षापासून भारतियांच्या मनात अमर होऊन राहिले आहे. 
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१६. तेव्हा कोठे गेला होता राधासुता तुझा धर्म ? 


द्रोणाचार्याचा वध ते ध्यानस्थ असताना धृष्ट्युम्नाने केला हे पाहून अर्जुन 
खवळला. धृष्टद्युम्न अर्जुनाचा मेहुणा, द्रौपदीचा बंधू आणि पांडवसैन्याचा मुख्य 
सेनापती होता. त्याने अधर्माने आपल्या गुरूंचा वध करावा हे अर्जुनाला आवडले 
नाही. दोघांची बाचाबाची झाली. सात्यकी अर्जुनाचा पक्ष घेऊन ध्रृष्टयुम्नाच्या 
अंगावर धावून गेला, तेव्हा पांडव व पांचालांचे आपापसातच युध्द होते की काय 
अशी श्रीकृष्णाला चिंता झाली व त्याने भीमाला मध्ये पडून दोघांना दूर करण्यास 
सांगितले. भीमाने व सहदेवाने मोठ्या प्रयासाने त्याना आवरले. नाहीतर कठीण 
प्रसंग उद्‌ भवला असता. 


'नरो वा कुंजरो वा' असे सांगून धर्मराजाने गुरू द्रोणाचार्याची फसवणूक 
केली अर्जुनाला समजताच त्याला अत्यंत दुःख झाले. आयुष्यात कधी असत्य 
भाषण केले नाही असा ज्याचा लौकिक, ज्याला आदराने 'धर्मराज' असे 
संबोधित त्या आपल्य ज्येष्ठ बंधूने राज्यलोभास्तव असत्य भाषण करुन गुरुच्या 
मृत्यूस कारणीभूत व्हावे हे पाहून सदृदय अर्जुनाला खेद झाला. तो युधिष्ठिरास 
कधीही दुरुत्तरे करीत नसे. पण यावेळी मात्र त्याच्याने राहवले नाही. तो 
म्हणालक “राजा, तू राज्यप्राप्तीस्तव आचार्यास खोटे सांगितलेस. तू धर्म 
जाणणारा असतानाही हा फार मोठा अधर्म केलास. वालीचा वध केल्यामुळे 
रामाची जशी अपकीर्ती झाली आहे, तशीच तुझी अपकीर्ती आचार्यांचा वध 
झाल्यामुळे झाली असून ती या चराचर त्रैलोक्यात चिरकाल राहील |" (द्रोणपर्व 
१९६) 


द्रोणाचार्य पडताच कौरवसैन्याचा सेनापती कर्ण झाला. युध्दाचा सोळावा 
दिवस उजाडला आणि महारथी कर्णाच्या नेतृत्वाखाली कौरवसैन्य पांडव 
सैन्याशी लढण्यास सिध्द झाले. 

कर्णाच्या भरवशावरच मुख्यत्वे दुर्योधनाने युध्दाचा डाव मांडला होता. 
पण भीष्म सेनापती असेपर्यंत मी लढणार नाही अशी भलतीच प्रतिज्ञा करुन 
कर्ण स्वस्थपणे शिबिरात बसून राहिला. ज्यावेळी युध्दासारखे मोठे कार्य पार 
पाडायचे होते त्यावेळी मानापमानासारखा क्षुल्लक प्रश्न कर्णाने प्रतिष्ठेचा 
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बनविला. कर्णाचे हे कृत्य विश्वासधात' या सदराखाली येणार नाही, पण त्याला 
'अवसानघात' नवकीच म्हणता येईल. युध्दाच्या पहिल्या दहा दिवसात कर्णाने 
शस्त्रसंन्यास घेतल्याने कौरवपक्षाचे अतोनात नुकसान झाले, आणि हे सर्व कर्ण 
दुर्योधनाच्या दृष्टीने मुख्य आधारस्तंभ असताना झाले. 'मी हे युध्द भीष्मांच्या 
जीवावर आरंभिलेले नाही, द्रोणांच्याही नाही की कृपांच्या नाही. मी कर्णाच्या 
जीवावर ते आरंभिलेले आहे' असे एकदा दुर्योधनाने धृतराष्ट्रास स्पष्टपणे 
बजावले होते. कर्णासही त्याची स्पष्ट कल्पना होती. मग भीष्मांनी आपला 
अपमान केला असे निमित्त सांगून कर्ण युध्दातून निवृत्त का झाला? कर्तव्यापेक्षा 
वैयक्तिक मानापमानाना त्याने महत्व का दिले ? 


याउलट भीष्म-द्रोणांचे. त्यानी सतत युध्दाला विरोध केला. पांडवांविषयी 
वाटणारी आपुलकीही त्यानी कधी लपवून ठेवली नाही. उलट 'तुम्ही पांडवांचे 
पक्षपाती आहांत' असा आरोप दुर्योधनाने करावा इतपत त्यानी ती उघडपणे 
दाखविली. मात्र, युध्दाचा प्रसंग येताच त्यानी माघार घेतली नाही. दुर्योधनाला 
त्यांच्याकडून जी अपेक्षा होती ती त्यानी बर्‍याच अंशी पूर्ण केली. 


पण गंमत अशी की, 'तुम्ही मनापासून लढत नाही, तुम्ही पांडवांचे 
पक्षपाती आहांत' अशा शब्दात भीष्म-द्रोणाना सदैव टोचीत राहणारा दुर्योधन 
भीष्म जिवंत असेपर्यंत लढणार नाही' अशी प्रतिज्ञा करुन शिबिरात स्वस्थ 
बसून राहणाऱया कर्णाला खडसावून बजावीत नाही की, 'बाबारे, तुझ्या 
भंरवशावरच तर मी हे युध्द आरंभिलेले आहे. तू मारे युध्दापूर्वी मी अर्जुनाचा 
वध करीन, मी यंव करीन, a करीन अशा बढाया मारीत होतास आणि आता 
हा माझा असा अवसानघात का करतोस ? ते काही नाही. तुला युध्दासाठी उभे 
रहावेच लागेल.' पण दुर्योधन तसे काहीही म्हणत नाही. भीष्म-द्रोणांच्या जीवावर 
आपण युध्द आरंभिलेले नाही असे म्हणणारा दुर्योधन असे का म्हणत नाही की, 
'कर्णा, भीष्म असेपर्यंत तू लढणार नाहीस ना ? ठीक आहे. मी भीष्मांना 
सेनापतीपद देत नाही. द्रोणाचार्याना देईन किंवा तूच सेनापती हो.' 


खरी गोष्ट अशी असवी की, कर्णाने कितीही वल्गना केल्या तरी 
त्याच्यावर पूर्ण भंरवसा ठेवण्यास दुर्योधन मनातून तयार नव्हता. मग तोंडाने तो 
काहीही म्हणो. कर्णाचा पराक्रम त्याने चित्रसेन गंधर्वाशी झालेल्या युध्दाच्या वेळी 
व उत्तरगोग्रहण प्रसंगी पाहिलेलाच होता. दुसऱया बाजूने त्याला असे वाटत 
असावे की, कर्ण हे आपले राखीव अस्त्र आहे. ते आपण हवे तेव्हा वापरू शकतो. 
तूर्त भीष्म-द्रोणांचा उपयोग करू. 


११४ द्यूतचक्र 





कारण कोणतेही असो. कर्णासारखा महान योध्दा युध्दाचे पहिले दहा 
दिवस (एकंदर युध्दाच्या निम्म्यापेक्षा अधिक दिवस) न लढल्यामुळे कौरवांचे 
अतोनात नुकसान झाले. 


कर्ण हा धनुर्विद्येत अर्जुनाच्या तोडीस तोड आहे अशी स्वतः कर्ण व 
दुर्योधन यांची समजूत आहे. भीष्म-द्रोण कर्णाला अर्जुनाच्या बरोबरीचा मानीत 
नाहीत. अर्जुन अपराजित होता. कर्णाचा दोनदा पराभव झाला. एकदा तर स्वतः 
अर्जुनाच्या हातूनच झाला. तरीही कर्ण महान धनुर्धर, योध्दा होता यात संशय 
नाही. त्याचे शौर्य दुर्योधनाच्या यज्ञाच्या वेळी त्याने केलेल्या दिग्विजयात व 
कलिंगराजकन्येच्या स्वयंवरात एकट्याने अनेक राजांबरोबर केलेल्या युध्दात 
दिसून येते. भीष्म कर्णाचा 'अर्धरथी' म्हणून उपहास करीत. पण त्याचे कारण 
वेगळे आहे, व ते स्वतः भीष्मानीच ते शरपंजरी पडलेले असताना कर्ण त्यांच्या 
भेटीस आला तेव्हा सांगितले आहे. कर्ण हा 'महारथी' आहे याची मनोमन जाणीव 
भीष्माना होती. 


कर्णाच्या पराक्रमाची खरी जाणीव श्रीकृष्णाला होती. कर्णाजवळ 
इन्द्रदत्त वासवीशक्ती होती. कर्ण जिवंत आहे तोपर्सत पांडवांच्या विजयाची 
शक्यता नाही हे श्रीकृष्णाला ठाऊक आहे. म्हणून तो अर्जुनाला त्याच्या 
कर्णवधाच्या प्रतिज्ञेची पुन्हा पुन्हा आठवण करुन देतो. 


तात्पर्य, कर्णाची, भीष्मांची अगर द्रोणांची खरी योग्यता दुर्योधन उत्तम 
रीतीने जाणत होता. तो चांगला व्यवहारचतुर होता. शल्य पांडवांचा मामा आहे 
हे जाणूनही त्याने त्याला यशस्वीरित्या आपल्या बाजूला वळविले. यादव आपल्या 
बाजूने नाहीत हे माहीत असूनही तो द्वारकेत गेला व श्रीकृष्ण नाही तरी त्याचे 
सैन्य मिळविले. कृतवर्म्यासारखा यादव योध्दा कौरवांच्या पक्षातून लढला त्याचे 
कारण हेच. पांडवांचा पक्ष न्याय असूनही दुर्योधनाच्या बाजूने अकरा अक्षौहिणी 
तर पांडवांच्या बाजूने फक्त सात अक्षौहिणी सैन्य लढत होते हे येथे लक्षात ठेवले 
पाहिजे. पांडवांच्या वनवासकाळात, हस्तिनापूरचा राजा या नात्याने दुर्योधनाने 
इतर राजांशी मैत्रीचे संबंध प्रस्थापित केले होले. त्याचा फायदा त्याला युध्दाच्या 
वेळी मिळाला. 


कर्णाचे गुण दुर्योधनाने फार पूर्वी ओळखले होते. म्हणून त्याने त्याला 
अंगदेशाचे राज्य देऊन आपल्या बाजूस कायमचे वळवून घेतले होते. अर्जुनाशी 
स्पर्धा करणारा, युध्दात त्याच्याशी भिडू शकणारा हा एकच वीर आपल्याजवळ 
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आहे हे जाणून दुर्योधनाने कर्णाला आपल्या अगदी निकटच्या परिवारात स्थान 
दिले होते. अर्जुनाला मारल्याशिवाय युध्द जिंकता येणार नाही, व त्याला 
मारण्याचे सामर्थ्य फक्त एकट्या कर्णामध्ये आहे हे तो जाणून होता. म्हणून त्याने 
शस्त्रसंन्यास घेतला तरी एका शब्दानेही त्याचे मन दुर्योधन दुखवीत नाही. असो. 


अर्जुनाला खरा धोका कर्णापासून आहे हे धर्मराजही जाणून होता. 
म्हणून त्याने मद्रराज शल्याकडे कर्णाचा तेजोभंग करण्याची कामगिरी 
सोपविली होती अशी एक कथा महाभारतात सांगितलेली आहे. पण त्यात फारसे 
तथ्य दिसत नाही. कर्ण सेनापती होईल तेव्हा शल्य त्याचे सारथ्य करील ही गोष्ट 
धर्मराजाला युध्दारंभीच ठाऊक असण्याचे कारण नव्हते. पण ती कथा खरी 
मानली तरी शाल्याने केलेल्या उपहासाचा, तेजोभंगाचा यत्किंचितही परिणाम 
कर्णाच्या मनावर झालेला दिसत नाही. 


सेनापतीत्व स्वीकारल्यानंतरच्या पहिल्याच दिवशी युध्दात कर्णाने 
नकुलाचा पराभव केला. तो त्याच्या तावडीतच सापडला होता. पण कुंतीला 
दिलेल्या वचनाची आठवण ठेवून त्याने त्याला जीवदान दिले होते. भीम व 
सहदेवालाही पराभवाच्या छायेत ते सापडले असता कर्णाने सोडून दिले. 


दुसऱ्या दिवशीच्या युध्दात भीमाची व दुःशासनाची गाठ पडली. दोघेही 
एकमेकांचे हाडवैरी. त्यांच्या युध्दाचे महाभारतातील वर्णन अंगावर शहारे 
आणणारे आहे. ते थोडक्यात खाली देत आहे. 


“त्या समयी दुःशासनाला आपल्यासमोर पाहून भीमसेनाच्या डोळ्यांसमोर 
रजस्वला द्रौपदीचे केशग्रहण व वस्त्रहरण हे मूर्तिमंत उभे राहिले. त्यावेळी 
भीमाचे अंतःकरण संतापाने धगधगले. तुपाची धार पडली असता अग्नी 
ज्याप्रमाणे प्रज्वलित होतो, त्याप्रमाणे तो पेटून उठला. मग तो कर्ण, दुर्योधन, 
कृप, अश्वत्थामा ब कृतवर्मा याना ओरडून म्हणाला, 'समस्त वीर हो, आज या 
दुष्ट दुःशासनाला मी ठार मारतो. तुम्हाला सामर्थ्य असेल तर त्याचे रक्षण करा' 


असे बोलून भीम दुःशासनाच्या अंगावर धावून गेला व त्याला खाली 
पाडून त्याच्या नरड्यावर त्याने पाय दिला. हातात खड्ग घेऊन क्रोधाने थरथर 
कापत तो म्हणाला, 'दुरात्म्या, राजसूय यज्ञात अवभृतस्नानाने पवित्र झालेल्या 
द्रौपदीचे केस तू कोणत्या हाताने ओढलेस से सांग.' 


प्रत्यक्ष मृत्यू समोर तलवार हातात घेऊन उभा असतानाही दुःशासनाचा 
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मस्तवालपणा कायम होता. आपला उजवा हात वर उचलून खदखदा हसत तो 
म्हणाला, हे भीमा, हा पहा हत्तीच्या सोंडेप्रमाणे पुष्ट असलेला, सहस्त्रावधी गायींचे 
दान करणारा आणि शत्रूंचा विध्वंस करणारा माझा हात. या हातानेच मी तुम्हा 
सर्वांसमक्ष द्रौपदीचे केश ओढले.' 


भीम आधीच संतापाने फणफणत होता. दुःशासनाच्या या दर्पोक्तीने 
त्याची उरलीसुरली सहनशिलता संपली. त्याने दुःशासनाचा तो पापी हात 
पिळवटला आणि खांद्यातून उपटून काढला. तो तुटका हात हवेत भिरकावून 
देवून भीमाने दुःशासनाची छाती फोडून त्यातून वाहणारे उनउन रक्त तो प्याला 
आणि त्यानंतर त्याने हातातल्या खड्गाने दुःशासनाचे शीर धडावेगळे केले. 


भीमाचे ते महाभयंकर कृत्य पाहताच सर्व कौरवसैनिक भयाने गर्भगळीत 
होऊन गेले. त्यांच्या तोंडून शब्दही फुटेना. नंतर ते भानावर आले तेव्हा 'हा 
खचित माणूस नव्हे,हा तर राक्षस' असे उद्गार काढीत पळून गेले. 


नंतर दुःशासनाच्या रक्ताने न्हालेला भीम कृष्णार्जुनांजवळ गेला आणि 
त्याना म्हणाला, 'दुःशासनासंबंधी मी जी प्रतिज्ञा केली होती, ती आज शेवटाला 
नेली.' 


असे म्हणून आनंदाने बेभान होऊन भीम रणभूमीवर नाचू लागला.” 
(कर्णपर्व ८३) 


दुःशासनाने केसांना धरून ओढल्यापासून द्रौपदीने वेणी घालणे सोडून 
देले होते. दुःशासनाच्या रक्ताने भरलेल्या हातानी तुझी वेणी घालीन अशी भीमाने 
प्रतिज्ञा केली होती. त्या प्रतिज्ञेची पूर्ती करण्यासाठी भीम द्रौपदीच्या निवासस्थानी 
गेला अशी एक कथा प्रचलित आहे. पण तिला महाभारतात आधार नाही. 


सगळ्या पांडव परिवारात भीम आणि द्रौपदी ही दोघेच सूडाने पेटलेली 
दिसतात. युध्द व्हावे आणि सगळ्या अपमानांचा सूड घेता यावा अशी या 
दोघांचीच तीव्र इच्छा होती. राजसभेतील द्रौपदीच्या विटंबनेची आठवण ती दोघे 
गेल्या तेरा वर्षात क्षणभरही विसरलेली नव्हती. 


दुःशासनाचा वध झाला. आता चांडाळ चौकडीतील राहिले कर्ण, शकुनी 
व ज्याच्या आसुरी आकांक्षेमुळे हा सगळा अनर्थ ओढवला होता तो दुर्योधन. Y 
मांडीवर बैस' असे द्रौपदीला सांगणाऱ्या दुर्योधनाची ती पापी मांडी फोडण्यासाठी 
भीमाचे हात शिवशिवत होते. 
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कर्णाची आणि अर्जुनाची समोरासमोर गाठ पडली. इतके दिवस ज्या 
संधीची दोघे वाट पाहत होते ती अखेर आली. दोघांचे द्वैरथयुध्द सुरू झाले. 
कर्णाने अर्जुनाच्या धनुष्याची प्रत्यंचा तोडली. डोळ्यांचे पाते लवण्याच्या आत 
अर्जुनाने धनुष्याला दुसरी प्रत्त्मचा लावली, असे अनेकदा घडले. प्रत्त्यंचा 
बदलण्यातील अर्जुनाचे ते कौशल्य पाहून कर्ण थक्क होऊन गेला. 


कर्ण व अर्जुन दोघेही अस्त्रवेत्ते. एकाने एक अस्त्र सोडावे, दुसऱ्याने 
प्रतिअस्त्र सोडून त्याचे निवारण करावे असे काही वेळ चालले. अखेर कर्णाने 
ब्रह्मास्त्र सोडण्याचे ठरविले. पण काही केल्या त्याला ते स्मरेना. अंतकाळी तुला 
ते स्मरणार नाही असा शाप ते अस्त्र शिकविणाऱ्या गुरुनी-परशुरामानी दिलेला 
होता. नेमक्या त्याच वेळी त्याच्या रथाचे चाक जमिनीत रुतले. एका ब्राह्मणाने 
त्याला तसा शाप दिला होता. 


आपला अंतकाळ जवळ आला हे कर्णाने ओळखले. पण तो डगमगला 
नाही. तो रथाचे चाक वर काढण्यासाठी खाली उतरला. 


तो अर्जुनास म्हणाला, “पार्था, मी हे रथाचे चाक वर काढीपर्यंत तू थांब. 
तू सर्व जगात अत्यंत पराक्रमी म्हणुन जसा प्रसिध्द आहेस, तसा धर्माने लढणारा 
म्हणूनही आहेस. तेव्हा धर्मयुध्दाच्या नियमाप्रमाणे युध्द थांबव." 


कर्णाच्या तोंडून धर्माची भाषा ऐकताच श्रीकृष्ण उपहासाने हसून 
म्हणाला, “कर्णा, तुला आता संकटाच्या वेळी धर्माचे स्मरण होते आहे काय ? 
तुम्ही जेव्हा एकवस्त्रा द्रौपदीला राजसभेत ओढीत आणले तेव्हा कर्णा, तुझा धर्म 
कोठे गेला होता ? वनवास व अज्ञातवास पूर्ण केल्यानंतरही कराराप्रमाणे 
पांडवाना त्यांचे राज्य परत दिले नाही तेव्हा कर्णा, तुझा धर्म कोठे गेला होता ? 
भरसभेत हे द्रौपदी, पांडव आता नरकात पडले. तेव्हा तू आता दुसरा पती कर' 
असे फिदीफिदी हसत सांगताना कर्णा, तुझा धर्म कोठे गेला होता ? 'दासी 
एकवस्त्रा असली काय किंवा विवस्त्रा असली काय सारखेच, तेव्हा हे दुःशासना, 
द्रौपदीचे वस्त्रहरण कर' असे निर्लज्जपणे सांगताना तुझा धर्म कोठे गेला होता? 
एकट्या अभिमन्यूला तुम्ही सर्वानी मिळून मारले तेव्हा राधासुता, तुझा धर्म कोठे 
गेला होता 2” (कर्णपर्व ९१) 


अर्जुनाकडे वळून श्रीकृष्ण म्हणाला, “पार्था, कर्ण पुन्हा रथारूढ झाला . 
नाही तोच त्याचा वध कर. अधर्माने वागण्यात ज्यांचा सगळा जन्म गेला 
त्यांच्याशी धर्माने वागण्यात अर्थ नाही.” 
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श्रीकृष्णाची सूचना ऐकताच अर्जुनाने धनुष्याला बाण जोडला व आकर्ण 
ओदून कर्णाच्या कंठाचा नेम धरून सोडला. त्या बाणाने कर्णाचे शीर धडावेगळे 
झाले. 


भूमीवर पडलेल्या कर्णाच्या शरीरातून एक दिव्य ज्योती निघून ती 
मावळत्या सूर्याच्या तेजात मिसळून गेली. 


कर्ण म्हणजे एक शापित जीवन ! जन्मतःच त्याचा मातेने त्याग केला 
- आणि उपेक्षेचे, तुच्छतेचे जीवन त्याच्या वाट्याला आले. जन्मभर तो तडफडत 
राहिला. गुरुने विद्या दिली त्याचबरोबर शापही दिला. दुर्जनांची संगत लाभली 
आणि माणूसकीही तो हरवून बसला. उत्तम गुण व शौर्य अंगात असूनही ते वाया 
गेले. 'ढेकणांसंगे हिरा भंगला' अशी त्याची स्थिती झाली. 


तेव्हा कोठे गेला होता राधासुता तुझा धर्म ११९ 


१७. सूडाचा प्रवास 


ज्याच्या आसुरी महत्वाकांक्षेमुळे भारतीय युध्दाचा वणवा पेटला आणि त्यात 
लाखो लोक जळून गेले, तितक्याच स्त्रिया विधवा झाल्या, तो दुर्योधनही त्याच 
वणव्यात जळून खाक झाला. युध्दास आरंभ करताना त्याच्या मनात केवढा 
उत्साह होता ! अकरा अक्षौहिणी सैन्य, हजारो रथ, हत्ती आणि घोडे 
त्याच्याजवळ होते. भीष्म, द्रोण, कर्ण, अश्रवत्थामा, शल्य, भूरिश्रबा, कृपाचार्य 
यांच्यासारखे अतिरथी महारथी त्याच्या सैन्यात होते. त्यांच्या बळावर आपण हे 
युध्द सहज जिंकू असे त्याला वाटले होते. त्याचा हा विश्वास अस्थानी नव्हता. 
गदायुध्दाच्या नियमांचा भंग करून, म्हणजेच कमरेखाली प्रहार करून भीमाने 
दुर्योधनाला मारले हे पाहून युधिष्ठिरास दुःख झाले व तो विलाप करू लागला. हे 
पाहून श्रीकृष्ण त्यास म्हणाला, “हा महाबलवान दुर्योधन व अतिजलद अस्त्र 
सोडणारे महापराक्रमी अतिरथी भीष्म, द्रोण, कर्ण हे समरांगणात सरळ युध्दाने 
तुम्हाकडून मारले जाणे केवळ अशक्य होते. यासाठीच मी वारंवार युक्ती प्रयुक्ती 
करून नाना उपायांनी तुमच्या हितार्थ त्या सर्वाचा रणात वध करविला. जर रणात 
असा हा कुटिल मार्ग मी अंगिकारला नसता तर तुमचा विजय कोठून होता ? 
आणि मग तुम्हाला राज्य तरी कोठून मिळाले असते ? हे भीष्मप्रभृती महात्मे 
या लोकचे अतिरथी होते. लोकपाल जरी खाली उतरते, तरी धर्मयुध्दाने त्याना 
मारण्यास ते समर्थ झाले नसते. मग तुमची काय कथा ? तसाच ज्याला कधीही 
दम लागत नाही असा हा गदाधारी दुर्योधन. याला प्रत्यक्ष यमराजही धर्मयुध्दात 
जिंकू शकत नव्हता. या शत्रूंना असे मारविले ही गोष्ट तुमच्या मनास लागून 
राहण्याचे काहीच कारण नाही. शत्रू पुष्कळ व अधिक बलवान असले म्हणजे 
ते अशाच उपायांनी मारावे लागतात. असुराना मारणाऱ्या देवांपासून हाच मार्ग 
चालत आलेला आहे.” (शल्यपर्व ६१) 


दुराचारी माणसांचा कोणत्याही उपायानी नाश करावा. तेथे धर्माचा, 
सत्याचा आग्रह धरण्यात अर्थ नाही असे श्रीकृष्णा पुन्हा पुन्हा पांडवांना सांगतो. 
जे धर्माने वागतात त्यांच्याशी धर्माने वागणे हे न्यायाचे आहे. पण जे स्वतःच 
अधर्माने वागतात त्यांच्याशीही धर्माने वागणे म्हणजे आपला नाश करून घेणे 
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आणि त्या दुर्जनांना आणखी काही सज्जनांचा नाश करण्याचे संधी देणे होय 
असे श्रीकृष्णाचे तत्वज्ञान आहे. भीष्म, द्रोण हे धर्माने वागणारे खरे; पण त्यानी 
अधर्माचा पक्ष घेतल्याने ते मृत्यूदंडास पात्र आहेत असे तो सागतो. युध्दात विजय 
मिळवायचा असेल व शत्रू जर प्रबळ असेल तर त्याला कोणत्याही उपायाने 
मारावा. मग तो मार्ग धर्माचा असो व अधर्माचा, असे श्रीकृष्णाचे सांगणे आहे. 


एक भीम सोडला तर बाकीचे पांडव सात्त्विक वृत्तीचे आहेत. धर्ममार्गाने 
चालणारे आहेत. युधिष्ठिर तर मूर्तिमंत धर्मच. सत्वगुणांचा पुतळा. सद्गुण हे 
चांगलेच. पण त्यांचाही अतिरेक वाईट. युधिष्ठिराच्या ठिकाणी सद्गुणांचा 
अतिरेक झाला होता. या अतिरेकामुळेच त्याला व त्याच्या भावांना राज्याला 
मुकावे लागले, वनवासात हालअपेष्टा काढाव्या लागल्या. सद्गुणांच्या 
अतिरेकाबरोबरच युधिष्ठिराच्या ठिकाणी जुगारी प्रवृत्ती होती. या प्रवृत्तीमुळेच 
आपण द्यूतात विशेष प्रवीण नाही व समोरचा प्रतिस्पर्धी तर कपटद्यूतातील 
शिरोमणी आहे हे जाणत असूनही तो एकामागून एक पण लावीत जातो व 
आपण हरत आहोत हे पाहूनही तो जणू कैफात असल्यासारखा द्रौपदीलाही 
पणास लावतो. आपली धर्मपत्नी पणाला लावली व आपण हरलो तर ती कौरवांची 
दासी होईल हे काय त्याला ठाऊक नव्हते ? पत्नी ही पतीची मालमत्ता आहे असा 
समज असलेल्या काळातील ही घटना असल्याने, युधिष्ठिराने द्रौपदीला पणाला 
लावले हे धर्ममार्गास सोडून आहे असे कुणाला वाटले नाही (याच कारणाने 
भीष्मांनी मौन पाळले असावे.) ही गोष्ट सोडून द्या. पण द्रौपदी ही काय एकट्या 
युधिष्ठिराची पत्नी होती ? इतर भावांची संमती न घेता तिला पणाला लावण्याचा 
धर्माला काय अधिकार होता ? शांत चित्ताने विचार करणारा, कोणत्याही प्रसंगात 
धर्ममार्ग न सोडणारा धर्मराज या प्रसंगात असा का वागतो हे एक कोडे आहे. 
जुगारी प्रवृत्ती हे त्याचे उत्तर आहे. आताही अखेरच्या निर्वाणीच्या क्षणी त्याची 
ही जन्मजात जुगारी वृत्ती पुन्हा एकदा उफाळून येते. 


पांडवांनी युध्द जिंकले खरे; पण या विजयाचे श्रेय धर्मराजाला नाही. 
अनेकांचा अनेक प्रकारचा सहभाग लाभला, असंख्य वीरांनी बलिदान केले 
म्हणून युध्द जिंकले असे म्हणता येईल. पण एवढे कारण पुरेसे नाही. ते बलिदान 
तर कौरवांकडील वीरांनीही केले होते. काही का असेना, पण पांडवांना जो जय 
मिळाला त्याचे मोठे श्रेय भीमार्जुनांच्या पराक्रमाला आणि श्रीकृष्णाच्या अलौकीक 
मुत्त्सद्देगिरिला आहे यात संशय बाळगण्याचे कारण नाही. दुर्योधनासारखा 
महाबलाढ्य योध्दा समोर युध्दाच्या पावित्र्यात उभा असताना युधिष्ठिर श्रीकृष्णाचा 
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अगर भीमार्जुनांचा सल्ला घेत नाही की त्यांना एका शब्दानेही विचारीत नाही. 
तो आपल्याच मनाने दुर्योधनाला बेलाशक सांगतो की, 'आमच्यापैकी कुणाशीही, 
तुला हवे ते शस्त्र निवडून तू sages कर.' एवढेच सांगून धर्मराज स्वस्थ राहत 
नाही. तर पुढे तो म्हणतो, 'त्याला जर तू मारलेस तर हे सगळे राज्य तुझे. आम्ही 
आपला पराभव कबूल करून निघून जावू.' (म्हणजे थोडक्यात देशोधडीला 
लागू.) 


आपल्या पराक्रमाने राज्य कमावले मुख्यत्वे भीमार्जुनानी आणि इतरांनी, 
आणि ते पुन्हा एकदा पणाला लावण्यासाठी तयार झाला युधिष्ठिर. अगदी 
सहजपणे. ज्या सहजपणे त्याने द्रौपदीला पणास लावली होती. त्याची जुगारी 
वृत्ती पुन्हा एकदा उफाळून आली होती. 


धर्मराजाने दुर्योधनाला दिलेले हे जुगारी आव्हान पाहून श्रीकृष्णाने 
कपाळावर हात मारला. दुर्योधनाने गदा हे शस्त्र आणि प्रतिस्पर्धी म्हणून 
सहदेवाला निवडले तर युध्दापूर्वीच निकाल लागला असता आणि धर्मराजाच्या 
वचनानुसार राज्य आयतेच दुर्योधनाच्या घशात पडले असते. सहदेवाला का, 
एकटा भीमसेन वगळता कोणताही पांडव दुर्योधनासमोर गदायुध्दात उ भासुध्दा 
राहू शकला नसता. हे जाणत असूनही युधिष्ठिर जुगारी वृत्तीने हा पण लावतो 
हे पाहून श्रीकृष्णा त्याला म्हणतो - 


“युधिष्ठिरा, हे काय केलेस ? जर का हा युध्दात तुला, अर्जुनाला, 
नकुलाला किंवा सहदेवाला निवडील तर काय होईल ? राजा, 'युध्दात एकाला 
मारून तू राजा हो' असे तू म्हणालास हे केवढे साहस केलेस ? त्या गदाधारी 
वीराच्या सामन्याला तुम्ही मुळीच समर्थ नाहीत. रणात (गदायुध्दात) दुर्योधनाला 
प्रतियोध्दा एका भीमावाचून दुसरा कोणीच दिसत नाही, आणि भीमदेखील 
विशेष घटलेला नाही. (भीमाला मारण्याच्या उद्देशाने दुर्योधनाने तेरा वर्षांत 
गदायुध्दाचा विशेष सराव केला होता.) तेव्हा राजा, मागे शकुनीशी तू जसा द्यूत 
खेळलास, तसेच हे दुसर्‍या प्रकारचे द्यूत तू मांडलेस. दुसरे काही नाही. भीमसेन 
हा बलवान व समर्थ आहे खरा; पण दुर्योधन हा अधिक कसलेला, चपळ डावपेच 
जाणणारा व मोठा कुशल आहे. राजा, तू आपल्या शत्रूला फायदेशीर अशी अट 
देवून त्याला चांगल्या जागेवर आणून ठेवलेस व स्वतः मात्र खड्ड्यात पडलास. 
आज रणात गदाधर दुर्योधनाला जिंकू शकेल असा वीर मला त्रिभूवनात दिसत 
नाही. त्याने भीमसेनाची निवड केली तरीही धर्मयुध्दात आपला जय होईल किंवा 
नाही याची शंकाच आहे. असे असता आम्हापैकी कोणाही एकाला मारून तू 
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राजा हो' असे तू त्याला सांगतो आहेस, यावरून ही पांडू ब कुंतीची संतती 
राज्यभोगी नाही, निरंतर वनवास व area भोगण्यासाठीच तिचा जन्म आहे 
असे दिसते.” (शल्यपर्व ३३) 


श्रीकृष्णा उद्वेगाने असे म्हणाला व दुर्योधन आता द्वंद्वयुध्दासाठी कोणाची 
निवड करतो याची प्रतीक्षा करू लगला. 


त्या ठिकाणी दुर्योधनाच्या ऐवजी दुसरा कोणीही असता तर या चालून 
आलेल्या संधीचा त्याने पूरेपूर लाभ उठविला असता. पण दुर्योधनाला स्वतःच्या 
ताकदीचा व गदायुध्दातील कौशल्याचा गर्व होता. भीमसेनाशिवाय इतर 
कुणाबरोबर आपण गदायुध्द केले तर आपल्या प्रतिष्ठेला बाधा येईल, जगात 
आपली दुष्कीर्ती होईल असे त्याला वाटले. शिवाय, विद्यार्थीदशेपासून एकटा 
भीमच त्याचा गदायुध्दातील प्रतिस्पर्धी. त्याचा पराभव करावा ही त्याने 
लहानपणापासून उराशी बाळगलेली आकांक्षा. त्यासाठी भीमाचा लोखंडी 
पुतळा बनवून त्याच्याशी गदायुध्दाचा सराव तो गेली तेरा वर्षे करीत होता. 
आपणच जिंकू असा त्याला आत्मविश्र्वास होता व तो सार्थ नव्हता असे म्हणता 
येणार नाही. कारण गेल्या तेरा वर्षात भीमाला गदायुध्दाचा फारसा सराव नव्हता. 
श्रीकृष्ण हे जाणून होता. त्यामुळे दुर्योधनाने भीमाची निवड केल्यानंतर त्याने 
सुटकेचा निःश्वास टाकला, तरी मनातून तो साशंकच होता. 


योगायोग असा की, युध्द सुरू होताच वैतागाने तीर्थयात्रेला गेलेला 
बलराम त्यावेळी कुरूक्षेत्रावर पोचला होता. भीम व दुर्योधन दोघेही बलरामाचे 
शिष्य. बलरामानेच त्याना गदायुध्द शिकविलेले होते. त्यामुळे आपल्या शिष्यांचे 
कौशल्य पाहण्यास तो उत्सुक होता. दोघेही शिष्य असले तरी दुर्योधन 
बलरामदादांचा विशेष आवडता होता. 


भीम व दुर्योधन यांचे गदायुध्द सुरू झाले. दोघेही बलवान, गदायुध्दात 
कुशल. त्यामुळे कोणीही हार जात नव्हते. गदा मंडलाकार फिरत होत्या व 
एकमेकांवर आदळत होत्या तेव्हा WOU असा आवाज होऊन पाहणाऱ्याच्या 
कानठळ्या बसत होत्या. Tad तडाखे अंगावर बसून दोघेही वीर रक्तबंबाळ 
झाले होते. 


भीम व दुर्योधन दोघेही सारख्याच तोलाचे असले तरी सर्वस्वच नष्ट 
झाल्याने दुर्योधन मारू किंवा मरू असा त्वेषाने लढत आहे, त्याचा पराभव होणे 
कठीण आहे हे श्रीकृष्णाने ओळखले. धर्मयुध्दाने दुर्योधनाचा वध होणे अशक्य 
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आहे याची खात्री होताच त्याने अर्जुनाच्या कानात सांगितले, की दुर्योधनाच्या 
मांडीवर प्रहार करण्याची खूण भीमाला कर. 


अर्जुनाने तशी खूण केली. भीम मनात उमजला. त्याने तत्काळ गदेचे 
तडाखे देवून दुर्योधनाच्या दोन्ही मांड्या मोडून टाकल्या. दुर्योधन खाली 
कोसळला. 


गदायुध्दाच्या नियमात कमरेखाली प्रहार करायचा नसतो. भीमाने तो 
नियम मोडल्याचे पाहून बलरामदादा संतापला व भीमाला ठार मारण्याच्या 
उद्देशाने त्याच्या अंगावर धावून गेला. त्यावेळी श्रीकृष्णाने मोठ्या प्रयासाने 
त्याला आवरून धरले म्हणून भीम बचावला. 


राजसभेत दुर्योधनाने आपली मांडी उघडी करून द्रौपदीला तेथे 
बसण्यास सांगितले होते. त्यावेळी भीमाने ती मांडी फोडण्याची प्रतिज्ञा केली 
होती असे सांगून श्रीकृष्णाने बलरामदादांना शांत केले. 


युध्दात पडल्याचे दुर्योधनाला फारसे दुःख नव्हते. पण भीमाने आपल्या 
मस्तकावर लाथ मारली या अपमानाने, डोके ठेचल्यावरही साप तळमळत राहतो 
तसा तो तळमळू लागला. 


पण आता तो सूड कसा उगवणार होता. त्याचा अंतकाळ समीप आला 
होता. मृत्यूच्या भयाण सावल्या त्याच्या अंगावर पडल्या होत्या. 


सगळ्या जीवनाची चित्रमालिका त्याच्या डोळ्यांसमोरून झरझर जात 
होती. भीमावर केलेला विषप्रयोग, पांडवाना लाक्षागृहात जाळून मारण्याचा 
केलेला कट, कपटद्यूत, फरफर ओढीत आणलेली द्रौपदी, आपल्या मांडीवर 
बैस असे आपण तिला मोठ्या दिमाखाने सांगितले होते. अ 55 आई ग ! केवढ्या 
भयंकर कळा येताहेत मांड्यातून. चांडाळाने त्या मोडून टाकल्या. यानी आम्हा 
सर्वाना अधर्मानेच मारले. आई 5 ग ! 


दुर्योधन त्या धुळीत लोळत पडला होता. सुईच्या अग्रावर राहील 
इतकीही भूमी पांडवांना देणार नाही असे त्याने मोठ्या घमेंडीने श्रीकृष्णाला 
सांगितले होते. त्याच भूमीवर तो पडला होता. आता त्याच्या अंगाखाली फक्त 
साडेतीन हात भूमी होती. बाकीची सगळी पांडवांची झाली होती. 


पण पांडवांना तो ती भूमी सुखासुखी पचू देणार नव्हता. त्यांचाही ते 
सर्वनाश घडवून आणणार होता. पण कसा ? कोणत्या मार्गाने ? तो विचार करीत 
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होता. इतक्यात कुणाच्या तरी सावल्या अंगावर पडल्या म्हणून डोळे उघडून वर 
पाहिले. मावळत्या सूर्याच्या प्रकाशात तीन व्यक्ती समोर उभ्या राहून त्याच्याकडे 
वाकून पाहत होत्या. 


ते अश्रवत्थामा, कृपाचार्य व कृतवर्मा होते. 


“राजा,” अश्वत्थामा म्हणाला, “तू मला सेनापतीपद दे. तुझ्या हाताने 
अभिषेक कर. मी पांडवांचा सूड उगवीन. त्यांचा निर्वश करीन !” 


तशाही अवस्थेत दुर्योधन समाधाने हसला. त्याने जमिनीवरची मूठभर 
माती उचलली व तोंडाने काही तरी पुटपुटत अश्रवत्थाम्याच्या मस्तकावर अक्षता 
टाकाव्यात तशी ती घातली व डोळे मिटले. 


मेल्यानंतरही त्याचा सूडाचा प्रवास पुढे चालूच राहणार होता ! 
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१८. महाभारतातील स्त्रिया 


महाभारतातील स्त्रियांचे - अर्थात सर्वच नव्हे पण सत्त्यवती, अम्बा, कुंती, गांधारी 
या प्रमूख स्त्रियांचे जीवन पाहिले तर नियतीचे सामर्थ्य केवढे प्रचंड असते याचे 
प्रत्यंतर येते. या स्त्रिया काही सामान्य नव्हेत. एक सत्यवती वगळता सर्वजणी 
राजघराण्यातील आहेत. लग्नापर्यंतचे त्यांचे आयुष्य ऐषारामात, कोडकौतुकात 
गेलेले आहे. अम्बा वगळता सर्वांची लग्ने झालेली आहेत. भारतवर्षातील सर्वात 
जास्त प्रतिष्ठा, वैभव असलेले हस्तिनापूरचे कुरूकुल त्याना सासर म्हणून 
मिळालेले आहे. पण सामान्य स्थितीतील गृहिणीनासुध्दा संसारात जे सुखसमाधान 
मिळते ते त्याना लाभलेले दिसत नाही. दुःखात पिचत का होईना, पण सत्यवती 
व गांधारी यांचे लग्नानंतरचे आयुष्य राजवाड्यात गेले, पतीसुख फारसे नसले 
तरी वैभवात गेले. पण कुंती व द्रौपदी यांच्या नशिबी वनवासी जीवन आले. 
लग्नानंतरची काही वर्षे कुंतीने खऱया अर्थाने पतीसौख्य अनुभवले असेल. पण 
नंतर पती जवळ असूनही ती सुखाला वंचित झाली. द्रौपदीला पतीसुख मिळाले 
पण तिच्या नशिबी वनवास, विटंबना, दारुण अपमान आले. त्या अपमानाच्या 
आगीत जळतच तिचे उर्वरित आयुष्य गेले. कुरुकुलाची प्रतिष्ठा तिला वाचवू 
शकली नाही, उलट त्या कुलानेच तिची अप्रतिष्ठा केली. याच कुरुकुलाशी 
क्षणमात्र संबंध येताच अम्बेचे आयुष्यही उध्वस्त होऊन गेले. 


सत्त्यवती ही एका क्षत्रिय राजाची अप्सरेपासून झालेली कन्या. तिला 
बालपणीच आपल्या एका मित्राच्या - कोळ्यंचा राजा दाशराज याच्या स्वाधीन 
करून तिचा पिता निघून गेला तो परत आला नाही. सत्त्यवती त्या कोळ्याच्या 
घरातच वाढली. मत्स्यकन्या, मत्स्यगंधा झाली. पण ती राजकन्या आहे, हे तिचा 
पालक पिताही कधी विसरला नाही. गंगेच्या पात्रातून प्रवाशांना पैलतिरी 
पोचविण्याचे कामही हौसेने ती अधूनमधून करीत असावी. एके दिवशी 
पराशरऋषी तपश्चर्येस जाण्यासाठी गंगेच्या किनाऱ्यावर आले. त्याना पैलतिरी 
नावेतून पोचविण्याचे काम सत्यवतीवर आले. नावेत ती व पराशर अशी दोघेच 
होती. सत्यवतीचे रुपलावण्य पाहून पराशर मोहित झाला. सत्यवतीच्या मनालाही 
मोह झाला. त्यातून जे बालक जन्मले तेच पुढे कृष्णद्वैपायन व्यास या नावाने 
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प्रख्यातीस आले. 


या घटनेस काही वर्षे झाली असावीत. एके दिवशी हस्तिनापूरचा सम्राट 
शंतनू हा मृगयेनिमित आला असता त्याच्या दृष्टीस सत्यवती पडली. त्या क्षणीच 
तो तिच्या प्रेमात पडला. वास्तविक शंतनू काही तरूण नव्हता. तो विवाहित असून 
त्याला एक पुत्रही होता. शंतनूची पत्नी गंगा त्याला काही वर्षांपूर्वी सोडून गेली 
होती. तेव्हापासून तो विधुरावस्थेत जीवन कंठित होता. पण आता या उतारवयात 
सत्त्यवतीला पाहताच त्याला स्त्रीसहवासाची उत्कंठा लागली. त्याने दाशराजाकडे 
सत्यवतीला मागणी घातली. 


दाशराज जातीने कोळी असला तरी राजघराण्यातील लोकांशी त्याचा 
परिचय होता. त्यामुळे एवढा मोठा राजा आपल्या दाराशी आला या गोष्टीने तो 
हरकून गेला नाही. त्याने त्याचे स्वागत केले, पण त्याचा उद्देश समजताच तो 
सावध झाला. मासा गळाला लागला आहे हे त्या धूर्त माणसाने ओळखले व गळ 
खेचला. 


“तुम्हाला माझी मुलगी हवी असेल तर तिचा पुत्र राज्याचा वारस असेल 
असे वचन तुम्ही मला सर्वांसमक्ष दिले पाहिजे.” दाशराजाने आपली अट 
सागितली. 


शंतनूच्या गळ्यात मत्स्यगंधेचा गळ पुरता अडकला होता. दाशराजाने 
तो ओढून धरताच त्याचा जीव कासावीस झाला. राज्याचा वारस गंगापुत्र देवव्रत 
होता. तो त्याला अत्यंत प्रियही होता. त्याचा हकक हिरावून घेणे शंतनूला 
आवडण्यासारखे नव्हते. तो निराश होऊन हस्तिनापूरास परत आला. 


आपल्या पित्याच्या उदासिनतेचे कारण देवव्रताला कळले तेव्हा तो स्वतः 
दाशराजाकडे गेला व शंतनूकरता त्याने सत्यवतीला मागणी घातली. दाशराजाने 
पूर्वोक्त अट घातली. देवव्रताने तत्काळ तसे वचन दिले. आपली अट मान्य होताच 
दाशराज म्हणाला- 


“तुमच्या शब्दांवर माझा विश्र्वास आहे युवराज. पण उद्या तुमचा विवाह 
होईल, तुम्हाला पुत्र होतील. त्यानी जर माझ्या कन्येच्या पुत्रांशी राज्यासाठी 
तंटाबखेडा सुरू केला तर कसे होईल ?” 


युवराज देवव्रताने दुसरी प्रतिज्ञा केली. ‘At विवाह करणार नाही. 
आजन्म ब्रह्मचर्यव्रताचे पालन करीन.' 
WORLD KONKANI LIBRARY 
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या दोन्ही प्रतिज्ञा देवव्रताने कांटेकोरपणे पाळल्या तेव्हापासून त्याचे 
“धीष्म' असे नाव पडले. कधीही मोडल्या न जाणाऱ्या प्रतिज्ञेला आजही 


'“भीष्मप्रतिज्ञा' असे म्हणतात. 


एवढी उलथापालथ करून सत्यवती हस्तिनापूरची सम्राज्ञी झाली, पण 
ते सुख तिच्या अंगी लागल्याचे दिसत नाही. एका परिने तिचे वैवाहिक जीवन 
शापित ठरले. कोळ्याच्या झोपडीतील मुलगी आश्र्वर्यकारक रीतीने हस्तिनापूरच्या 
वैभवशाली राजवाड्यातील राणी झाली एवढ्यापुरतेच तिचे भाग्य मर्यादित 
ठरले. बाकी सगळा आनंदच ! लग्न झाले ते एका उतारवयाच्या पुरुषाशी. 
सत्यवतीला दोन मुलगे झाले आणि शंतनू वारला. ती विधवा झाली. थोरला 
मुलगा चित्रांगद तरुण वयातच मारला गेला. धाकटा राज्यावर बसला. त्याचे लग्न 
झाले आणि मुले होण्यापूर्वीच तो आटोपला. ज्या राज्याच्या लोभासाठी तिच्या 
मानसपित्याने भीष्माला राज्यापासून आणि स्त्रीसुखापासून वंचित केले, त्या 
राज्याला वारस उरला नाही. त्यावेळी सत्यवतीला काय वाटले असेल ? गंगेचा 
शाप बाधला असा विचार तिच्या मनात आला असेल का ? भीष्माला सत्यवतीने 
अटी घातल्या नव्हत्या. प्रा. बसंत कानेटकरांच्या 'मत्स्यगंधा' नाटकातील 
सत्यवती स्वतः त्या अटी भीष्माला घालते. पराशराने तिला फसविले त्याचा सूड 
सगळ्या पुरुषजातीवर तिला उगवायचा असतो. गुन्हा केला पराशराने पण 
शिक्षा झाली देवब्रतांला. पण ही नाटक कादंबरीतील कथा. महाभारतात 
देवव्रताला अटी घातल्या त्या दाशराजाने, सत्यवतीने नव्हे. तिच्या मनातही ती 
गोष्ट कदाचित आली नसेल. पण शिक्षा मात्र तिला भोगावी लागली. विचित्रवीर्याच्या 
अकाली मृत्यूनंतर राज्याला वारस उरला नाही तेव्हा सत्यवती दीनपणे 
भीष्माजवळ गेली व त्याला म्हणाली- 


“देवव्रता, माझ्यासाठी तू आजन्म ब्रह्मचर्यव्रताची प्रतिज्ञा केलीस ना? त्या 
प्रतिज्ञेतून मी तुला मुक्त करते. तू विवाह कर, गृहस्थाश्रमी हो आणि सिंहासनावर 
बैस. किंवा ते तुला मान्य नसेल तर धर्मसंमत मार्गाप्रमाणे अम्बिका व 
अम्बालिका यांच्या ठिकाणी पुत्रोत्पती कर. स्त्रिया अपत्यहीन असताना पती 
निधन पावला तर दिराने नियोगपद्धतीने त्यांच्या ठिकाणी पुत्रोत्पती करावी असे 
शास्त्रवचन आहे.” 


भीष्म म्हणाले, “माते, ब्रह्माण्ड जरी कोसळले तरी मी माझी प्रतिज्ञा 
मोडणार नाही. मग हस्तिनापूरच्या सिंहासनाची काय कथत ?” 


१२८ द्युतचक्र 


भीष्मांचा निर्धार पाहून सत्यवतीने त्यांना आपल्याला कौमार्यावस्थेत 
झालेल्या पुत्राची हकिकत सांगितली व त्यांच्या संमतीने व्यासाना बोलावून 
त्यांच्याकरवी आपल्या सुनांच्या ठिकाणी पुत्रोत्पती करविली. 


सत्यवतीचा वंश चालू राहिला. येथवर ठीक झाले. पण तिसऱ्या पिढीत 
कौरव-पांडवांमध्ये राज्याकरीता संघर्ष उभा राहिला. देवब्रताच्या भावी पुत्रांपासून 
सत्यवतीच्या वंशजांना धोका निर्माण झाला तर ? असा प्रश्न दाशराजाने 
उपस्थित केला होता. त्यावर देवव्रताने आजन्म ब्रह्मचर्यपालनाची प्रतिज्ञा करून 
सत्यवतीच्या वंशजांचा मार्ग निष्कंटक केला होता. आणि आज तेच वंशज 
राज्याकरता एकमेकांच्या जीवावर उठले होते. सत्यवती त्यावेळी हयात होती. 
उघड्या डोळ्यांनी हा भयंकर प्रकार पाहत होती. संपूर्ण कुलनाशाचा धोका 
तिला दिसत होता. पण ती काही करू शकत नव्हती. 


युध्द अटळ झाले तेव्हा पुढे होणारा कुलनाश स्वतःच्या डोळ्यांनी पाहणे 
नको म्हणून सत्यवती आपल्या विधवा सुनांसह व्यासांबरोबर वनात निघून गेली. 
तेथेच तिला मृत्यू आला. 


दुसरी गांधारी. तिचे खरे नाव काय होते कुणास ठाऊक. गांधार देशाची 
राजकन्या म्हणून गांधारी. त्याच नावाने तिला महाभारतात संबोधिलेले आहे. 
गांधार देश म्हणजे आजचा अफगाणिस्तान. रुपाने ती सुंदर होती. पण तिचे रुप 
पाहण्यासाठी धृतराष्ट्राला डोळे कुठे होते ? आपला भावी पती अंध आहे हे 
राजकन्या गांधारीला माहीत नव्हते. लग्नानंतर तिला ते समजले. त्यावेळी तिने 
काय करावे ? स्वतःच्याच डोळ्यांवर तिने पट्टी बांधून घेतली. नवरा आंधळा तर 
आपणही आंधळी. वैतागाने तिने ही स्वतःला शिक्षा करून घेतली का? खरे तर 
तिने आंधळ्याची काठी व्हावयास हवे होते. नवर्‍याला बिचाऱ्याला दिसत नाही तर 
आपल्या डोळ्यांनी त्याला तिने जग दाखवायला हवे होते. राजवाड्यात ही दोघे 
आंधळी म्हणून चाचपडत वावरलीं. गांधारीला शांभर पुत्र झाले. त्याचा आनंद 
मानावा तर त्यानी सगळ्या कुलाचा नाश करून टाकला. स्वतःही नाश पावले. 
एकही जिवंत राहिला नाही. केवढे दारूण दुःख तिला झाले असेल ! कळवळून 
तिने भीमाला विचारले - 


“या म्हातारीचे शांभर पूत्र मारून तू विजयी झालास. पण ज्याने कमी 
अपराध केला असेल असा एखादा तरी का नाही वगळलास ? आम्हा राज्य भ्रष्ट 
झालेल्या वृध्दांचा एक तरी तंतू, उभयतां आंधळ्याची एक तरी काठी तू कशी 
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रे नाही शिल्लक ठेवलीस ? अरे, एखादा जरी मुलगा जिवंत असता तर मला 
इतके दुःख झाले नसते !” (स्त्रीपर्व अ. १५) 


कौरव दुर्जन खरेच; पण गांधारीने असे काय पाप केले होते की तिला 
हे दुःख भोगावे लागले ? 


तिसरी कुंती. 'माझ्यावर अशींच संकटे कोसळू देत. म्हणजे मला देवाची 
आठवण राहील' असे ती म्हणते ते संकटांचा कडेलोट झाल्यामुळेच. तिने किती 
दुःखे सहन करावीत? शूरसेन राजाची ही कन्या. त्याने बालपणीच आपल्या 
मित्राला - कुंतिभोज राजाला ती दत्तक देऊन टाकली. ठीक आहे, असते 
एखादीचे नशीब तसे ! पण तेथे तरी तिचे दिवस सुखाने जावेत ना ? पण नाही. 
दुर्वासासारखा कोपीष्ट ऋषी तेथे हजर. राजवाड्यात कमी का दासी होत्या ? पण 
राजाने कुंतीला त्याच्या सेवेसाठी पाठविली. प्रसन्न होऊन त्या ऋषीने तिला कसले 
वर द्यावेत? 'तुझ्या मनात येईल तेव्हा या मंत्राचा जप करून तुला हव्या त्या देवाला 
आवाहन कर. तो येईल व तुझी इच्छा तृप्त करील.' कुंती त्यावेळी नुकतीच 
तारुण्यात प्रवेश करीत होती. तिने 'मंत्र आहे तरी कसला' हे पाहण्याच्या 
कुतूहलाने सूर्याला आवाहन केले. तो तत्काळ आला. ते पाहून कुंती घाबरली व 
आपण केवळ कुतुहलापोटी मंत्र जपलेला आहे, तू परत जा' असे विनविले. पण 
सूर्याने ऐकले नाही. कुंती गरोदर राहिली. तिला पुत्र झाला. कौमार्याबस्थेतील या 
पुत्राला वेताच्या टोपलीत घालून गंगेच्या प्रवाहात सोडून दिले. तोच तिचा पुत्र 
तिच्याच इतर पुत्रांबरोबर मारू किंवा मरू या प्रतिज्ञेने लढण्यासाठी भविष्यकाळात 
उभा राहील असे स्वप्न तिला पडले होते का ? पण तसे घडले हा योगायोग की 
दैवदुर्विलास ? 


पुढे कुंतीचा विवाह झाला. पांडुसारखा पुरुषार्थसंपन्न पती तिला मिळाला. 
काही काळ सम्राज्ञी म्हणून ती मिरवली असेल तितकेच. पण पांडुला लवकरच 
एक दुर्धर रोग झाला. तो बरा होण्यासारखा नव्हता. म्हणुन तो कुंती व माद्रीसह 
वनात गेला. स्त्रीसंग त्याला वर्ज्य होता. पुत्रसंतान नव्हते म्हणून खेद करणाऱ्या 
पांडुला एके दिवशी कुंतीने दुर्वासाने दिलेल्या वरांची हकिकत सांगितली. त्याच्या 
संमतीने तिने देवांना आवाहन केले व त्यांच्यापासून तिला तीन पुत्र झाले. मुले 
थोडी मोठी होतात न होतात तोच पांडु मरण पावला. माद्री सती गेली व कुंती 
पाचही पुत्राना घेऊन हस्तिनापूरास आली. भीष्मानी तिचे स्वागत केले व तिच्या 
पुत्रांसह तिची व्यवस्था केली. दुर्योधनाने पांडवाना लाक्षागृहात जाळून टाकण्याचे 
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कारस्थान रचले, त्यावेळी त्यांच्या सोबत कुंतीही होती. त्यानंतर काही काळ तिने 
पुत्रांबरोबर वनवास भोगला. पुढे पांडवाना इंद्रप्रस्थाचे राज्य मिळाले व कती 
राजमाता म्हणून तेथे आनंदाने राहू लागली. आपले दुर्दिन संपले असे तिला 
वाटते न वाटते तोच युधिष्ठिराला द्यूताची अवदसा आठवली व तिचे पुत्र वनवासास 
निघून गेले. कुंतीही त्यांच्याबरोबर जाणार होती. पण ती आता वृध्द झाली होती. 
वनवासाचे कष्ट तिला झेपणार नाहीत म्हणून पांडवांनी तिला विदुराच्या घरी 
ठेवले. राजकन्या, राणी व राजमाता म्हणुन जगलेल्या कुंतीला अखेर दुसऱ्याच्या 
घरी आश्रयाला रहावे लागले. यापेक्षा नियतीची अधिक विचित्र लीला ती कोणती? 


कुंतीचे मोठेपणा हे की, एवढी अनर्थपरांपरा ओढवूनही तिच्या मनात 
कोठे कटुता नाही. ती आक्रस्ताळेपणा करीत नाही की कुणाच्या नावाने बोटे 
मोडीत नाही. तिच्या वाट्याला जे भोग आले, त्यांचा तिने कसलीही आदळआपट 
न करता शांतपणे स्वीकार केलेला आहे. 


धृतराष्ट्र-गांधारीच्या पुत्रांनी कुंतीच्या पुत्रांचे सर्वस्व हिरावून घेतले, पण 
त्यांच्याविषयीही तिच्या मनात कटुता नाही. युध्दसमाप्तीनंतर एकाकी पडलेल्या 
धृतराष्ट्र-गांधारीची तिने मनापासून सेवा केली. त्या आंधळया वृध्द पती-पत्नीला 
सांभाळले. काही वर्षानंतर धृतराष्ट्राने वानप्रस्थाश्रम स्वीकारण्याचा निर्णय 
घेतला तेव्हा त्यांची सेवा करण्यासाठी कुंतीही त्यांच्याबरोबर गेली. तिने वनात 
जाऊ नये म्हणून तिच्या पुत्रांनी तिची खूप विनवणी केली. भीमाने, अर्जुनाने 
विचारले, ‘Ald, आम्ही हे राज्य मिळविले. पण त्याचा उपभोग घेण्यासाठी तू 
नसलीस तर मग या राज्याचा उपयोग काय ? मग तू आम्हाला विदुलेची कथा 
सांगून युध्दाला प्रवृत्त का केलेस 2?” कुंतीने यावर दिलेले उत्तर लक्षात 
ठेवण्यासारखे आहे. ती म्हणाली, 'तुम्ही दीन झाला होता. तुमचे हक्काचे राज्य 
हिरावून घेण्यात आले होते. पांडुचे पुत्र दुबळे आहेत, नालायक आहेत असे 
जगाने म्हणू नये म्हणून फक्त मी तुम्हाला तुमचे कर्तव्य दाखवून दिले. मला 
राज्योपभोग मिळावेत म्हणून नव्हे !' 


पुत्रांनी, सुनांनी पाय धरून प्रार्थना केली, आक्रोश केला तरी त्याने कुंती 
विचलित झाली नाही. धृतराष्ट्र-गांधारीनेही तिला पुत्रांसमवेत हस्तिनापूरात 
राहण्यास सांगितले. पण कुंती कशालाही बळी पडली नाही. ती गांधारीसमवेत 
वनात गेली. मरेपर्यंत तिने त्या दोघांची सेवा केली आणि शेवटी त्यांच्याबरोबर 
वणव्यात सापडून ती जळून मेली. एका दुर्दैवी पण तरीही सोशिक आणि उदात्त 
स्वभावाच्या स्त्रीची याप्रमाणे अखेर झाली. 
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सत्यवती, गांधारी, द्रौपदी या कुरूकुलांतील स्नुषा सगळ्याच श्रेष्ठ 
आहेत. त्यानी खूप भोगले तरी मर्यादा कधी ओलांडली नाही. कुलाची प्रतिष्ठा 
राखली. पण या सर्वांहून कुंती श्रेष्ठ वाटते. ती ज्या संयमाने वागली त्याला तोड 
नाही. कर्णजन्म व नंतर त्याचा त्याग ही एकच मोठी चूक तिच्याकडून घडली. 
पण त्यावेळचे तिचे वय व समाजस्थिती पाहता ते क्षम्य मानले पाहिजे. 
कर्णजन्माचे रहस्य उघड न केल्याबद्दल धर्मराजाने तिला पुष्कळ दोष दिला व 
अखेर स्त्रीजातीला शापही दिला. पण कोणतीही कुलीन स्त्री आपल्या मुखाने 
आपल्यावरील कलंक कसा काय बोलून दाखवील ? धर्मराजाने स्त्रीस्वभावाचे 
हे मर्म लक्षात न घेताच त्याना शाप देऊन टाकला ! 


महाभारतातील स्त्रिया काय किंवा पुरुष काय, आजही तीं जिवंत 
असल्यासारखी वाटतात. तीं अवास्तव स्वरुपातील वाटत नाहीत. त्याना 
कामक्रोधलोभादी विकार आहेत, स्वार्थ आहे, द्वेषमत्सर आहेत. तीं कुणावर 
तरी जीव तोडून प्रेम करतात आणि कुणाचा तरी जीव घेण्यासही प्रवृत्त होतात. 
आजच्या युगातील मानवात आणि पाच हजार वर्षापूर्वीच्या मानवात काहीही 
फरक नाही. माणसाची राहाणी बदलली, अंगावरची वस्त्रे बदलली, पण वस्त्रांच्या 
आतील माणूस तोच आहे; जो महाभारतकाळात होता ! 
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